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मनुष्य ओर पशुओं का आत्मा एक है 
अथवा नहीं ? 


कतिपय मनुष्यों को यह संदेह हो रहा है कि मनुष्य और 
पशु में एक ही अकार का आत्मा है अथवा भिन्न-भिन्न प्रकार का ? 
जिसका आशय यह है कि मनुष्य का आत्मा ही पशु के देह में 
प्रवेश करता है अथवा इससे भिन्न किसी दूसरे प्रकार का है। 
इस संदेह को नि]्ठत करने के लिये मनुष्य के देह और आत्मा का 
संबंध भी जान लेना उचित है। हम पिछले ८ कट में सिद्ध कर 
चुके हैँ कि देह और आत्मा का संबंध मकान और मकीब का है, 
ओर मकान दो प्रकार के होते हैं, एक तो वह जिसमें जीव स्तर- 
तनन्‍्त्र रहता है, जैसे घर और दूसरे कारागार आदि्कि, जिन सें 
जीव खतन्‍त्र नहीं होता | मनुष्य का आकार दोनों स्थानों में एक- 
सा होता है। कारागार और घर में रहनेवाले मनुष्य एक से ही 
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हैं केवल शक्तियों में अन्तर पड़ जाता है, जेसे जो मनुष्य घर में 
रहता है, वह अपनी स्वातन्त्रता के कारण अपने हानि-लाभ का 
स्वामी रहता है; यदि व्यय अधिक करता है और कमाता थोड़ा हैं 
तो वह ऋणी हो जाता है; परन्तु कारागार में स्वतन्त्रता न सिलने 
के कारण हानि ज्ञाभ पर उसका कोई वश नहीं । यदि कमाता थोड़ा 
और खादा अधिक है तो वह ऋणी नहीं होता । कारागार में उस 
के हाथों में हथकड़ी, पावों में वेड़ी डालकर और घर से वाहर न 
जाने की आज्ञा देकर उसके स्थातंत्रय को रोका गया है और घर 
सें उसकी स्वतन्त्रता है। इसके अतिरिक्त बन्द्ी और स्वृतन्त्र 
मनुष्य में कोई सेद्‌ नहीं।अब यह भेद जब मनुप्यों में भी 
दीखता है कि कोई सेवक है, कोई राजा, कोई शासक ह और 
कोई शासित राजा पलकी में विराजमान और सेवक उस पालकी 
फो कन्धों पर उठाये हुए है, तो जिस प्रकार इस भेद के होते हुए 
भी राजा और सेवक दोनों के मनुष्य होने में संशय नहीं होता 
आऔर न एक बन्दी तथा एक स्वतन्त्र व्यक्ति को मनुष्य जाति से 
प्रथक्‌ कर सकते हैं। जो दशा कि संसार में बन्दी और स्व- 
तन्त्र सनुष्य की है, वही दशा ईश्वरीय सृष्टि में कर्तव्य और भोग- 
योनि की है। कत्तेव्य का अर्थ आगे के लिये वोना है, जो 
आगामी सें पककर भोगतव्य हो जाता है और भोगतज्य का अर्थ 
वोने की जगह अर्थात्‌ आगामी के लिये प्रवन्ध करने के स्थान में 
केवल वर्तमान भोग के लिये परिश्रम करता है | 

जिस प्रकार खाना और वोना दोनों कर्म हैं, दोनों के लिये 
परिश्रम की आवश्यकता है; परन्तु फल दोनों का भिन्न है। अब 
एक हो मनुष्य दोनों प्रकार के कर्म कर सकता है। ऐसे. मनुष्य 
भी हें, जो दूसरों के उपकार करना ही अपना जीवनोहेश्य सम- 

है, ऐसे मनुष्य भी हैं ज़ो अपना ही पेट पालना चाहते हैं, 
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गसे भी है जो अपना और दूसरों का दोनों का ही भला करना 
चाहते हैँ, और ऐसे भी हैं जिन्हें दूसरों को हानि पहुँचाना ही 
भज्ञा लगता हे। मानों मनुप्य अच्छा योने वाले, खाने वाले 
आर थघुरा बोने वाले मिलते हैं 

जिससे यह स्पष्ठतया प्रकट होता है कि करना और भोगना 
दोतों मनुष्य यानि में हो सकते हैं ; परन्तु पशु इससे भिन्न हैं, वह 
सोगते हो हैं अर्थात्‌ खाना जानते हैं, वोना नहीं जानते | जिसका 
यह स्पष्ट अर्थ है कि वह भोगतव्य योति हैं| जो मनष्य बोता है 
वह अपने नाज को प्रृथ्यी में डाल देता है, यदि वह प्रथ्वी पर पड़ा 
रह तो पूरातवा नहीं फलता, इसलिए उसे मिट्टी के नीचे दवा 
देते हैं तथ वह फलता है और जो मनुप्य भोगता है, वह अपने पेट 
में डाल लता हैं अथवा देंह पर पहिन लेता है | तात्पय यह कि 
भोग अपने ही लिये किया जाता हे ओर जो मनुष्य दूसरों की 
भलाई, बराइ करता हैं, वह मानों वो रहा है | यदि बह भलाई को 
प्रकट करता है तो उसकी भलाई कीर्ति का कारण तो हो जाती है 
परन्तु उससे आत्मिक शांति का फल नहीं मिलता और जो मनुष्य 
राई को ग्रकट करता हे उससे उसकी अपकीति तो अबर्य 
दोती है: परन्तु इससे घुरे संस्कार कम पड़ते है। क्योंकि लोगों में 
अनादर और अपशब्दादि उसकी उन्नति से वाधा डालते है इसी- 
लिये भारतवर्ष में यह प्राचीन लोकोक्ति थी--“नेकी छिपा कर करो 
और वी प्रकट करो” जिससे यही अभिप्राय सिद्ध होता है 
मनुप्य अमिमानी नहीं होता, क्योंकि प्रकट में भलाई करने से 
संसार में प्रतिष्ठा होती है, जिसके कारण मनुप्य अभिसानी होकर 
दःख उठाता है और बी ( घुराई ) के प्रकट होने से मनुष्य का 
हृदय घमनन्‍्ड से रहित हो जाता है ; क्योंकि चारों ओर से उसे 

फटकार पड़ती है । 
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इससे स्पष्ट रीति पर प्रकट होगया कि जो मनुष्य भलाई का 

बीज वोते हैं. और उसे छिपाकर ( शुप्त ) रखते है, वद भविष्य क 
लिये अपना सुधार करते हैं आर जो बराई के बीज की छिपाकर 
बोले हैं, वह अपना बिगाड़ करते हैं | जब कि हम कर्मो से मनुप्य 
को बद्ध और मुक्त देखते हैं. तो आत्मा के लिर्य॑जो के करन में 
स्वतन्त्र हे मोत्त और बन्धन का विचार किस प्रकार बुद्धि विरुद्ध 
हो सकता है, जबकि कर्मों के कारण एक दी मनुप्य कारा- 
गार और घर (दो भिन्न स्थानों ) भें देखा जाता हतो एक ही 
आत्मा का दो प्रकार के देहों में ( जो कारगार और घर का भांति 
आत्मा के घर हैं.) जाना बुद्धि विरुद्ध ही सकता है। शात्या के 
गुण दो प्रकार के हैं, एक बह जो स्वर्य आत्मा के शुण हैं अर्थात 
५ज्ञान और प्रय्षश--जों मनुष्यों और पशुआं मे समान पाये जाते 
हैं और दूसरे वह गुण जो आत्मा को मन॒प्य योनि में शिक्षा द्वारा 
प्राप्त होते हैं। इनमें पशु और मनुष्य भिन्न है। जैसे दःख रुस््र 
का प्रतीत होना जो स्वयं आत्मा का गुण द अथवा खद पदाथों 
से छूणा तथा सुखद वस्तुओं की इच्छा करना जा मन के काय्ण 
जीवों में पाये जाते हैं, यह पशु और मनुष्यों # समान है ; परल्ठ 
ढःख के कारण जानकर उसके दूर करने का उपाय करना तथा 
 झुख के साधनों को जानकर उनके एकत्र करने का विचार 

भे शिक्षा से भ्राप्त होनेवाले गुण मनुष्य योनि में ही मिल सकते 
हैं, पशु योनि में नहीं। उदाहरणायथ स्वतन्त्र मनुष्य के हाथ पेर 
खुले होते हैं और उसे आने-जाने का अधिकार भी होता है । वह 
अपने हाथों से कृषि कर सकता है और चोरी भी कर सकता हैं। 

जब उछ्ते चोरी की वान पड़ जाती है तो उसकी टेव 

मिटाने के लिये गवनमेन्ट ( शासन शक्ति ) उसके हाथों में 
हथकड़ी डाल देती है, जिसका यह्‌ प्रयोजन होता है कि 


(09404? प्रशं (9५ 


अत्मा का निर्णय ] धू 


वह उठाने की शक्ति न रखने के कारण इस लत को भूल 
जावे । अब रोका तो चोरी से गया है; परन्तु हाथों में हथकड़ी 
ने से वह खेती भी नहीं कर सकता, न पावों से वह विद्या- 
प्राप्ति के लिये जा सकता है, न किसी की रक्षा के लिये दौड़ 
सकता अर न चोरी का माल लेकर ही भाग सकता है ; क्योंकि 
अब उसके पाँव में बेड़ी डाल दी गई। इसका आशय तो यह 
था कि उसकी जलकर भागने की वान कम हो जावे; परन्तु 
अ्रव वह रक्ा और शिक्षा के निमित्त भी नहीं दौड़ सकता। 
यद्यपि गवनसेंट का अभिप्राय सियाय चोरी का माल लेकर भागने 
के और कामों से रोकने का नहीं था; परन्तु इन सच्र कामों का 
संत्ंध हाथ पाँच की स्वतंत्रता से है। जब तक हाथ पाँच की 
स्वतंत्रता न रोक ली जावे, तब्र तक चोरी की कुटेव दूर नहीं 
है| सकती । चहथा मलप्य कह देंगे कि गवनमेंट का अभिप्राय इस 
लतों को दर करने का नहीं दा और न वन्‍्द्ती उस कुचाल फो 
धोइता है, जिसके छड़ाने के निमित्त उसे कारागार भेजा गया 
था ; र्योंकि दम देखते # कि चहत-से बन्द्ती कारागार से मुक्त 
ते ही चोरी आदिक उन्हीं पापों में पुनः प्रवृत्त होते है, जिनके दूर 
करने के लिय उनकी दंश्ड दिया गया था। इसका उत्तर यह है 
कि यद्यपि गवनमेठ हाथ और पावों को हथकडी और घड़ी से 
घंद करके और देद को कारागार में बंद करके इस कुधान को 
मिटाने का प्रयत्न करती है, जिससे कि इस रोग की पृण निवृत्ति 
हों जावे तथापि अपनी नित्रेलता के कारण इस बुराई की जड़ 
को नहीं दर कर सकती ; क्योंकि सबसे प्रथम पाप की जड़ सनसें 
चपैठती है तत्पश्नान शरीर और इन्द्रियों से वह पाप किया जाता 
?। जब तक मन से 'उस पाप को न प्लुला दिया जाय, तब तक 
इसकी जड नहीं हट सकती । परन्तु मन से भुला देना मनुष्य 
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अथवा मानवी गवर्नमेंट की शक्ति से परे ह अथवा दूसरे शब्हों 
में यों कहिए कि मलुप्य कृत गवर्नमेंट पाप की जड़ को नहीं 
उखाड़ सकती | यही कारण है कि बंदी कारागार से आकर भी 
उन्हीं अपराधों को करते है जिनके दर्ड भोगने और जिनकी 
सूवृति भुलाने के लिये कारायृह में भेजे गये थे। परन्तु सच शक्ति- 
मान्‌ अपनी प्रजा को ऐसे कारागार में भेजते है. क्रि जहों उसको 
विचार करने की सी शक्ति नहीं रहती, लिससे उनकों पाप की 
लत ही भूल जाती है। मनुष्य शरीर वो आत्मा के लिये घर छी 
भोति ऐसा स्थान है, जहाँ पर कि वह अपने भरत के लिये 
खतत्रतापूवक कर्म कर सकता है| पशु योति शेसी है कि 
जहाँ आत्मा ख्तंत्रता-पृषक कर्म करना तो कहाँ विचार भी नहीं 
कर सकता ; क्योंकि वहाँ पर मन के ऊपर तमोगुण की हथकड़ी 
लगाई जाती हे, जिससे कि उसकी स्मरण तथा चिचार शक्ति 
कुछ कर ही नहीं सकती। यदि कारगार और नगर के अन्य 
दूसरे घरों के मनुष्यों को भिन्न प्रकार का समसे तो समुप्य और 
पशु के आत्मा सें भी मिन्नता हो सकती है और यदि दोलों 
दशाओं सें सनुष्य योनि एकही है तो सनुप्य और पशु का 
आत्मा भी एक ही प्रकार का है, जिस प्रकार संसार में सन॒प्य पाप 
करने पर घर से प्रथक्न कर कारागार भेज दिये जाने हैं । 
इसी भ्रकार परमात्मा के नियमानुसार मरुप्य, पापों की चान 
का दूर करने तथा उस कम का दरड भोगने के लिये, पशु योनि 
में भेज दिया जाता है। जिस प्रकार यहाँ पर पापों के अनुसार 
कैद दीवानी, कैद महज ( साधारण ) कैद वामुशक्षत और फ्र 
वि, कद ) कद वामुशक्षत और कैद 
तनहाई ( सप्रिश्रम तथा एकान्त कारावास ) आदिक भिन्न-सिन्न 
अकार के दण्ड हैं, इसी श्रकार पापों के अनुसार पशुयोनि भी 
असंख्य अकार की है। जैसे कारागृह से मुक्त होकर बंदी घरों 
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को आते हैं और घरों में पाप करके कारागार को जाते हैं, इसी 
प्रकार जीच भी सनुष्य देह से पशु देह से और पशु देह से मनुष्य 
देह में कर्मानुसार आते-जाते रहते हैँ | जिस प्रकार उतत्यु 
होने पर ही मनुष्य के इस (आने जाने के ) क्रम का अन्त 
होता है अर्थात मृत्यु से पूर्व मनुष्य स्वतंत्रता-पूूवंक करने की 
दशा में हो अथवा भोगने की अवस्था में हो अर्थात्‌ घर में रहे 
अथवा कारागार में, दोनों से घही छूट सकता । इसी प्रकार जीव 
मोक्ष से पूर्व मनुष्य देह में हो, चाहे पशु शरीर में इनसे नहीं छूट 
सकता | मुक्ति ही इसकी समाप्ति करती है और इसी कारण 
मुक्ति का नाम अतिमृत्यु” रक्खा गया हू । कतिपय मनुष्यों को 
संदेह होगा कि संसार में बंदी न्‍्यून और स्वतंत्र अधिक हैं 
दि इसी के अनुसार इसी मनुष्य और पशु को बंदी और स्वतंत्र 
जीव क्रमशः समझ्त लें तो मनुष्यों की संख्या पशुओं से अधिक 
होनी चाहिए; परन्तु संसार में पशु मनुष्यों की अपेन्ता अत्याधिक 
हैं। अतः यह उदाहरण यथाथ ( ठीक ) नहीं। इसका उत्तर यह 
है कि जीव में नेसगिंक रीति पर पापों के संस्कार अधिक हैं, इसी 
प्रकार मनुष्य भी पापी अधिक और धर्मात्मा थोड़े है। यदि 
गवनभमेण्ट सबेज्ञ होती तो वत्तमान मनुष्यों में सो सें से एक भी 
बडी कठिनता से स्वतंत्र दिखाई देता नहीं तो सबही बंदी होते ; 
इस समय बंदी की संख्या न्‍्यूच होना गवनमेन्ट की पापों से 
अनभिनज्नता का परिणाम है नकि पापी लोगों की न्‍्यूनता का । 
पाप का सम्बन्ध जिसमें जीवात्सा स्वतंत्र समका जाता हे 
केवल विचार से है। जैसे किसी को हानि पहुँचाने का विचार 
. करना इश्चरीय नियमानुसार पाप है; परन्तु वत्तेमान गवर्नेंमेण्ट 
को विचार का ज्ञान नहीं हो सकता यावत्‌ वह विचार काय में 
परिणत न हो | तो यों कहिये कि सबसे अधिक और महान्‌ पाप 
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का तो गबर्नभेण्ट दस्ड ही नहीं दे सकती। इस प्रकार के पापी 
तो गवर्नमेण्ट के दस्ड से पूर्णतया वचे रहते हैँ। दूसरे वहुत से 
मनुष्य कर्म द्वारा पाप करके भी गवर्नमेण्ट के दण्ड से बचे 
रहते हैं, जैसे कि लाखों ममुष्य घूस लेते हैं; परन्तु उनमें से दण्ड 
पानेवाले उँगलियों पर ग्रिने जा सकते हैं । लाखों मनुष्य भूठी 
साक्षी देते हैं ; परन्तु सौ पीछे एक भी कठिनाई से भक्ूठी साक्षी 
देने का अपराधी समझा जाता है। इसी प्रकार और भी लाखों 
पाप होते हैं, जिनके अपराधी गवनमेण्ट तक समाचार न पहुँचने 
से दण्ड नहीं पाते अथवा घूस तथा झूठी साक्षी द्वारा बीच 
में ही छूट जाते हैं अथवा किसी क़ानूनी पेच से । यदि प्रत्येक 
पापी को दण्ड मिलता तो गवनभेर्ट के काराग्ृहों में सगरों से 
सहस्रों गुणा अधिक भीड़ होती | इस समय कारागारों सें नगरों 
से थोड़े मझुष्य होना इस वात का प्रमाण नहीं कि पापी थोड़े हैं 
धर्मात्मा अधिक बरन्‌ इस वात का अमाण है कि जिस 
प्रकार गवर्नमेश्ट का मन पर अधिकार न होने के कारण पापों की 
जड़ नहीं उखडु सकती, इसी प्रकार मन का हाल न जानने के 
कारण लाखों पाषियों को दण्ड भी नहीं दें सकती ; परन्तु 
ईश्वर सवज्ञ है उसके न्याय में न तो अज्ञान ही बाधा डालता 
है, न घूस काम करती है, न भ्कूठी साक्षी से कोई पापी बच 
सकता है और न कानूनी पेच पापी की रक्ता कर सकते हैं। 
सुतराम्‌ से अपराधियों को दए्ड मिलता है, जिससे कि बन्दी 
अधिक स्वतंत्र-न्यून संख्या में होते हैं । 
जहाँ तक आध्यात्मिक विद्या के परिडतों के ग्रन्थों के अब- 
लोकन से पता चलता है, उनसे भी मनुष्य और पशु के आत्मा का 
छक हो होना सिद्ध होता है और जो मनुष्य आध्यात्मिक विद्या 
से अनभिज्ञ हैं, उनकी सम्मति इस विपय में मानने योग्य नहीं ! 
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भारतवर्ष के ऋषि, बौद्धघर्म के विद्वान, जेन धर्म के परिडत 
ओर यूनान के दार्शनिक सब सहमत हैं--केवल कुरानी शिक्षा को 
( माननेवाले ) जिनके ख्याली सज़हवब ( कल्पित सत ) में बुद्धि 
से काम लेना निषेध है, जो आध्यात्मिक विद्या से अनभिज्ञ हैं 
केबल तलवार के बल धर्म फेलाते रहे, अथवा ईसाई, पादरी गण 
जो अधिक संख्या में अध्यात्म-दिद्या से शून्य ही दिखाई पड़ते 
हैं, जो अपने धार्मिक सिद्धान्तों को बुद्धि एवं प्रयोग हारा सिद्ध 
करने सें असमथ है, विरुद्ध हैं। यदि इनकी पुस्तकों पर विचार 
किया जाय तो उनमें जीव का लक्षण तक नहीं। ऐसी दशा में 
जब कि यह लोग जीव का लक्षण करना भी न जानते हों, इनका 
मनुष्य और पशु के जीव को भिन्न-मिन्न अथवा एक ही अकार का 
मानना कोई अथ नहीं रखता। स्वामी दयानन्द सरस्वती ने 
सत्याथ प्रकाश सें इस सिद्धान्त की पुष्टि में बहुत से प्रमाण दे 
दिये हैं | अतः इस ट्र कट में शास्त्रीय प्रमाण नहीं दिये गये। जो 
महाशय प्रमाण देखना चाहें वे सत्याथ प्रकाश और वेद-माष्यं, 
भूमिका में देख सकते हैं अथवा परिडत लेखराम ने जो 'ुचूते 


तनासिख” लिखा है, उसमें भी प्रमाण लिखे हुए हैं। अब जिस] 


प्रकार कारागार में रहनेबाला वंदी और घर में रहनेवाला 
ग्रहस्थी कहाता है, वास्तव में वंदी और ग्रहस्थी कोई दो मिन्न 
वस्तु नहीं हैँ, बरन्‌ एक ही मनुष्य के दो स्थानों में रहने के कारण 
दो भिन्न नाम हैं, इसी प्रकार मनुष्य और पशु सब जीव रखने 
के कारण जीवधारी अथवा 'हैवान? कहलाते हैं, केवल इतना ही 
अन्तर है कि मनुष्य “हैवानेनातिक” अर्थात्‌ बुद्धि और स्वतंत्रता 
से काम लेने वाला है और दूसरा हैवान झुतलक अर्थात्‌ वह 
वाह्य साधनों से बुद्धि का काये नहीं कर सकता। मनुष्य विद्या 
द्वारा घुद्धि बढ़ा सकता है; परन्तु पशु जितना उनका अपना 
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ज्ञान है, उसी से काम ले सकते हैं और वेद्या से ज्ञच आम 
करते की शक्ति नहीं रखते। पशुओं का जितनी वात सिखाब, 

उसको उसी ग्रकार अहण कर सकते हैं; क्‍्यों।के यह हरकत 
( क्रियायें ) केवल उनके आत्मा तथा अवयवा से सम्त्नन्ध सखता 
हैं; परन्तु मन बंधन के कारण संस्कार न होते से वह उससे 
काई दसरा नतीजा नहीं निक्राल सकते। इस ख्िय बह विद्या 
से शून्य रहते है। जो अन्तर एक मनुप्य के सवतत्र और बंदी 
होने में है, चही अन्तर मनुप्य ओर पशु के आत्मा में हा. सकता 
हू। मनुष्य और पशु यानि दो भिन्न स्थान हैं, जिनमे रहकर 
जीव सतंत्र और वबंबन के भोंग को भोगता है। जिस प्रकार 
बंदी होने से कोई मनुष्य जाति से प्रथक नहीं हो जाता तथा बंधन 
से फिर भी मुक्त हो सकता है और कारागार को जा सकता है | 
यह परिस्थिति का सेंद है, जाति का कोई भेद नहीं। यही भेद 
सनुष्य और पशु के आत्मा में ह। उनकी जाति एक ही ह। 
जिस प्रकार किसी मनुष्य के हाथ न होने से चह दूसरा मलुप्य 
नहीं हो जाता केबल उसकी शक्ति में अन्तर हो जाता है । 
इसी प्रकार पशु के देह में प्रवेश करने से जीव दसरा नहीं 

जाता, वरन्‌ उसकी शक्ति में अन्तर पड़ जाता है ! जो गुण 
खर्य जीव के हैं वह सहुष्य और पशु दोनों में समान हैं और 
जो साथनों से उत्पन्न होते हैँ उनमें अन्तर 6 । जिन वस्तुओं से 
अपने गुण एक हों वह एक जाति की कहाती हैं। आर्ज़ी ( नेमि- 
त्तिक ) गुणों में से प्रत्येक के सिन्न गुण होने के कारण भिन्न होती 
है। छुतराम्‌ मनुष्य और पशु दोनों से जीव एक ही प्रकार का हैं । 
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प्रिय पाठकंगणु ! आजकल यज्ञ का अथ शास्त्र से अपरि- 
चित होने के कारण वलिदान अथवा जीव हिंसा के लेने लग 
७ का ओर ७५० र्‌ः 
गये हैं और इन मनुष्यों से पूछा जाता है कि तुम यज्ञ का अर्थ 
हिंसा कहाँ से लाते हो ? उस समय वह वाममार्गियों की क्रिया 
ओऔर उनके बनाये अथवा ग्रंथों में मिलाये हुए वाक्य उपस्थित 
करते हैं, जिनमें कहीं केवल परिच्छेद और समास को ही बदल 
कर मनुष्यों को भ्रांति में डाला जाता है। अतः आज हम यज्ञ के 
विपय पर विचार करना चाहते हैं, जिससे सर्व-साधारण को इस 
सर्वोपयोगी काये की उत्तमता ज्ञात हो जाबे | संसार में इसका 
प्रचार हो जाबे और जो मनुष्य जेन बौद्धांदि विना समसे केवल 
बाममार्गियों की क्रिया तथा पुराणों की गप्पों के भरोसे पर इस 
सर्वोपयोगी काम की निंदा कर रहे हैं, वह अपनी भ्रांति को जान 
कर इसके अतिकूल होने के स्थान पर सहायक हो जावें। जो वेदों 
की निन्‍्दा के कारण नास्तिक कहाते हैं, वे फिर वर्णाश्रम धर्म को 
मानकर आपस्तिक हो जायें तथा संसार से फूट का भंडा उखड़ 
कर प्रेम का कूण्डा गड़ जावे। प्रिय पाठकों ! “यज्ञ” शब्द यज 
धातु से निकला है, जिसका अर्थ देवपूजा, संगति करण और 
दान का है। आज कल जो मनुष्य यज्ञ का अर्थ बलिदान ले रहे 
हैं, वह केवल देवपूजा के लिये बलिदान करना इस शब्द का 
अथ बताते हैं और देवपूजा से खर्ग की भ्राप्ति बताई जाती है। 
अब देखना यह है कि देवपूजा से खर्ग की आ्राप्ति होती है या 
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नहीं तथा देव पूजा किसी पशु को वलिदान करने का नाम है, 
या क्‍या । 

हम जहाँ तक वैदिक ग्रंथों को देखते हैं. तो 'खगग! सुख विशेष 
का नाम प्रतीत होदा है, किसी स्थान विशेष का नहीं और सुख 
उस समय होता है जबकि दुःख का लेश न हो। अब संसार में 
सबसे महान दुःख सोग, संक्रामक रोग, ( मत विरोध ) तथा 
आवश्यकता हैं और इनके निव्रत्ति का यज्ञ एकमात्र साधन है। 
जैसा कि लिखा है--यज्ञ तीन प्रकार के पदार्थों से करना चाहिए 
जिनमें प्रथम पुष्टिकारक, दूसरी ढुर्गन्धि निवारक और तीसरी 
रोग विनाशक औपधियाँ हों। पुष्टिकारक पदार्थ वर्षा का कारण 
होते हैं, सुगंधिकारक पदार्थ वायु और जल को शुद्ध करते हैं 
और रोग विनाशक औपधि थज्ञ में बेठनेवालों तथा समस्त 
संसार में से संक्रामक रोगों का निवारण करती हैं। प्रिय सुहृद- 
गण ! यज्ञ केवल महान्‌ ठुःखों को दूर करने का साधन है ; परन्तु 
आज कल मूर्खों ने यज्ञ को दूपित कर दिया है। वहुधा मनुष्य 
कहेंगे कि यज्ञ वलिदान का नाम है और जैन वावा आत्मा- 
रामजी ने तो इस पर अधिक जोर दिया है कि यज्ञ सें हिंसा 
होती है ; परन्तु बावाजी ने संहिताओं का तो कोई प्रमाण दिया 
नहीं, केवल इधर उधर के वाममार्गियों के ग्रंथों को लेकर अथवा 
राजा शिवप्रसाद जेनी आदिक के इतिहास का अमाण देकर सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया है ; परन्तु वाबाजी का यह पुरुषार्थ निष्फल 
प्रतीत होता है, जबकि वेदों में यज्ञ ( हिंसा) का निषेघ पाया 
जाता है। देखो ऋगेद सायण भाष्य:--- 


अम्तेय यज्ञ मध्यर॑ विश्वतः परिभरसि स इददेवेपु 
गच्छति ।!! 
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प्रिय पाठकगण ! हमने आपको केबल दो मन्त्र और साय- 
णाचाय भाध्य में दिखा दिया कि यज्ञ में हिंसा करना सहापाप 
है, इसके लिये हम आपको एक प्रत्यक्ष प्रमाण देते हैं, जिससे 
कि आप लोग समझ जावेंगे। आपने बहुधा रामायण को पढ़ा 
होगा और चहुतों ने रामलीला देखा होगा कि जिस ससय 
विश्वामित्र के चज्ञ को राक्षस लोंग विध्न डालकर पूर्ण नहीं 
होने देते थे, उस समय विश्वामित्र यद्यपि ज्ञत्रिय बीर थे तथापि 
हिंसा के भय से रामचन्द्र कों सहायता के लिये घुलाने गये ; 
क्योंकि वह जानते थे कि बिना क्रोध किये तो हिंसा हो नहीं 
सकती और क्रोध करना दीक्षित के लिये महापाप है, इसी कारण 
उन्होंने रामचन्द्र को घुलाया। 

प्रिय पाठकगश ! जबकि यज्ञ में क्रोध करना भी मह[पाप 
गिना जाता है तो कोन मूर्ख कह सकता है कि यज्ञ में हिंसा 
होती है और आजकल जो वाममार्गी इस प्रकार के हिंसक यज्ञ 
करते ह--यद्यपि वह हिंसा करते हैं ; परन्तु उनके संस्कारों में कुछ- 
कुछ चिह्द अब भी मिलते हैं--जेसाकि उनका इस प्रकार के यज्षों 
को 'काम्य कर्म! बताना और ग्रायश्वित करना जिस प्रकार कि 
विज्ञान भिन्नु अपने सांख्य भाष्य सें लिखते हैं । 

बहुत-से यज्ञों में देखा गया है कि पहिले तो लोगों ने पशुमेध 
यज्ञ किया और फिर आ्रायश्वित किया और जब उनसे पूछा गया 
कि तुम ऐसा क्यों करतें हो तो उत्तर दिया कि यह काम्य कम है 
और जहाँ ग्रूह्म सूत्रों में यज्ञों का वर्णन है, वहाँ भी इस प्रकार 
के यज्ञों को काम्य कर्म ही बताया गया है। तात्पय्ये यह कि 
पशु हिंसावाला यज्ञ अवैदिक है और यज्ञ स्वदा हिंसा रहित 
होता है। आजकल जितने यज्ञ होते हैं, सबमें तो हिंसा होती 
नहीं। हाँ कहीं-कहीं होती दे ; परन्तु इसके साथ ही वह लोग प्रायश्वित 
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करते हैं | यद्यपि इस प्रायश्वित से दिंसा का दोप दूर नहीं होता 
तयापि इतना अवश्य होता है कि सममद्वार मनुष्य चह समझ 
जाता है कि यह वेद विरुद्ध काये है ; क्योंकि वेदानुकूल कम का 
आयश्वित बैदिक सनुष्य कर ही नहीं सकते। कारण यह कि उनके 
धर्म सें तो वेदों को छोड़कर और कोई प्रमाण हों नहीं माना 
जाता, जैसाकि महात्मा मनु कहते है:-- 
की ५ 8 25 धीयते । धर्म ( 
अथ कामेपु शक्कानां ध्मज्ञान॑ विधीयते। पे 
जिज्ञासमानानात्‌ प्रमाण परम श्रुति! ॥! 
अरथ--जिनका चित्त अर्थ और काम से हट गया है, उनके 
लिये धर्म क| ज्ञान उचित है और धर्म के जानने के लिये परम 
अमाण श्रुत्ति अर्थात्‌ बेद है । 
ऐसा ही महात्मा जैमिनि मुनि ने कहा है-- 


“चोदना लक्षणोथों धरम: ॥!! 

अथात्‌ “जिस कम के करने की चेद में प्रेरणा की गई हो 
वहीं धर्म कहाता है ।” जब वैदिक लोगों का घर्म ही वेदालुकूल 
है तो यदि हिंसा को वह वेदानुकूल समझते तो किस प्रकार 
वेदानुकूल हिंसा का प्रायम्थित करते ? यज्ञ करनेवालों का आय- 
ख्ित करना भी हिंसा को वेद विरुद्ध ठहसता है और जहाँ लोग 
कहते है कि “वैद्कीय हिंसा हिंसा नास्ति” इसका अर्थ यह है 
कि चेद में जो राजा को आज्ञा दी गई है कि वह दुष्ट, हिंसक, 
डाकू, आदि मनुष्यों तथा सिंह और वाराह्मदिक पशुओं को मारे 
ता राजा का मारना हिंसा नहीं कहाती। कारण कि शाज़ा को 
उन्तका मारना अपने अर्थ अथवा हिंसा के विचार से नहीं बताया 
गया, बरन्‌ दूसरों की रक्षा के लिये निवल्ों की वलवानों से राक्ता 
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करना राजा का धर्म है, इसलिये राजा को इस हिंसा का पाप 
नहीं लगता है | 

प्रिय पाठकगण ! यदि आप तनिक विचार करें क्रि आप 
क्या बलु हैं और घम्म क्या ? पाप और पुण्य केबल मन की 
अशुभ वृत्तियों का नाम है; क्‍योंकि सन ही इस प्रकार के पाप 
करता है और भत ही इनका दण्ड पाता है। इसलिए लिखा है-- 

जुधापिपासा प्राणस्य शोक मोही सनस्तथा। जरा 

मरण शरीरस्य पडोमि रहिता शिवा ॥ 

अर्थात्‌ 'भूख और प्यास प्राणों का ध है? क्योंकि प्राणों के 
साथ जितने अग्नि और जल के परमाणु वाहर निकलते हैं, उतनी 
दी शरीर में न्यूनता होंती है और इसीः न्‍्यूनता का नाम भूख 
और प्यास है। यह तो प्रत्येक मनुष्य जानता है कि जब घोर 
परिश्रम करते हैं तो प्राण वायु वेग से चलता हे अतः पसमारु 
मटमाट निकलते हैं और भूख अधिक लगती है और शिथिलता 
में प्राण कम चलते हैं, इसकी दशा नाडी से ज्ञात हो जाती है। 
दूसरे हर्प और शोक यह मन में होते है; क्योंकि मन किसी 
दूसरे विचार में लगा हो तो हपे और शोकजनक पदार्थों से 
संबंध होने पर भी हर्प और शोक नहीं होते और बूढ़ा होना 
ओर मरना यह शरीर का धर्म है अर्थात्‌ जब शरीर से जीवात्सा 
निकल गया तो मृत्यु हों गई और पाप तथा पुण्य का करना 
भी मन की बृत्ति पर निर्भर है, जब तक किसी का इरादा ( निश्वय- 
विचार ) नहीं, उस समय तक बह उस कर्म का उत्तरदाता नहीं। 

बहुत से जैन लोग यह कहते हैं कि यज्ञ करने में चहुधा 
जीबों का नाश हो जाता है, जैसे कोई जीव लकड़ी में है, कोई 
सामग्री में और कोई वायु में से आ गिरता है। अतः यज्ञ से हिंसा 
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होती है ; परंतु यह ठीक नहीं क्योंकि कक कक से सर जाते 
हैं, वह्‌ हिंसा किसको लगती है । क्या जो वैद्य औषधि देता है 
वह इस पाप का अपराधी समभा जाता ई ? कदापि नहीं। इसी 
प्रकार जो लोग यज्ञ करते है वे संसार के उपकार्‌ के लियें करते 
हैं, उनका भाव किसी को ढुःख पहुँचाने का नहीं होता । हा, यदि 
कोई जीव यज्ञ के कारण मर जाचे तो उसका यज्ञ ठीक नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि सामग्मी और लकड़ी भल्ते प्रकार शुद्ध 
करने और देखने की आज्ञा बेद ने स्वयं देंदी है। इस कारण जो 
इस आज्ञा की उपेक्षा करता है, वह इस अवहेलना का अपराधी 
है ; परंतु हिंसा करने का अपराधी नहीं । 
प्रिय पाठकगण ! वहुत से जेनी यह कहते हैं कि वेदों में 
यज्ञ में हिंसा करने की विधि लिखी है | जब उनसे पूछते हैं कि 
कहाँ लिखा है तो कहते है कि यह वेद की श्रुति है; परंतु ज़ब 
इस श्रुति की खोज की जाती है तो वेदों में तो इसका पता नहीं 
लगता, हाँ उन_ सूत्रों में जो चाममार्ग के पीछे प्रकट हुए अथवा 
जिनमें वामसाग की अधिक मिलावट है, पाई जाती है । इसी भरकार 
और बहुत से तेत्तरीय शाखा पैत्तरीय आरण्यक और ज्ञाह्मण के 
प्रमाण वावा आत्माराम जी ने लिखे हैं. और अन्य जैन भी इन्हीं 
ग्रन्थों में से प्रमाण देकर यज्ञ में हिंसा को सिद्ध करना चाहते हैं ; 
परन्तु जहाँ तक विचार किया जाता है, उनका अन्वेषण इतना 
निबल प्रतीत होता है कि उन्होंने किसी वेद्‌ का भाष्य.न तो स्वयं 
देखा और न किसी से सुना वरन्‌ केवल आ्ाह्मणों के कहने पर ही 
मान लिया कि यह तेत्तरीय शाखा आदिक वेद हैं| अन्यथा जब 
महीधराचाय अपनी यजुरवेंद भाष्य की भूमिका में तैत्तरीय 
शाखा की उत्पत्ति याज्ञवल्क्य के समय में बताते हैं और याज्ञ- 
वल्क्य व्यास जी भहाराज के चेला वैशम्पायन के शिष्य हैं, 


| 
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जिनका समय महाभारत के लगभग सो व पश्चात्‌ प्रतीत होता 
हु । ऐसी दशा में तेत्तरीय शाखा के प्राचीन न होने के कारण 
उसके बताये हुए यत्वों का भी अभाव ठहरता है और तेत्तरीय 
आरण्यक एवं वह सूत्र जो आज शत सूत्र कहे जाते हैं, जिनमें 
तत्तरीय शाखा के चहत-ले प्रमाण विद्यमान हैँ, विद्यमान न 
थे और जितने प्रमाण बाचा आत्मारामजी ने यज्ञ में हिंसा दिखाने 
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लिये दिय हूं, वे सब उन्हीं प्रन्थों के हैँ और कहीं आत्मारामजी 

चादे तो संस्कृत विद्या की न्यूनता फे कारण चाह पक्षपात 
हो अथ का अनथ किया ४ ; क्योंकि संस्क्रत विद्या इतनी अगाघ 
गूद अथवाली है कि तनिक से पदच्छेद अथवा समास के 
बदलने से-आशय सैकड़ों कस दूर चला जाता है--जैसे किसी ने 
है कि:-- 


“प्रधचि परम गतिम!! ॥| 
अर्थान--मेरी पूजा करनेवाला परम गति को जाता है।! 
दूसरे से खींचकर पदच्छेद ऐसा किया 


मधद्याज्ा परम गांतसम्‌ 

अर्थान--भदिरा पीनेवालाई और बकरा खानेवाला परम 
गति को जाता है ।” 

प्रिय पाठकगण ! कतिपय मनुष्य यह कहते हैं. कि यज्ञ से 
देव पूजा किस प्रकार हो सकती हे ; क्योंकि अग्नि आदिक जड़ 
पदार्थों को भसन्न करने के लिये घृत और सेवा आदिक का डालना 
व्यर्थ है। परन्तु उन्हें स्मरण रखना चाहिए कि जड़ पदार्थों पर 
ही भनुप्य का जीवन निर्भर है। यदि जड़ पदाथ प्रसन्न न हों तो 
मनुष्य का जीवन एक भार हो जावे। उदाहरणाथ जिस नगर का 
जल उत्तम न हों, वहाँ रहने में प्रत्येक मनुष्य को कठिनाई होती 
द० म्र० स५--२ 
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है। जहाँ की वायु में रोग हो वहाँ तो कोई रहना ही नहीं चाहता । 
आपने महामारी और बम्वई के समाचारों से जान लिया होगा 
कि कोई नहीं कह सकता कि जल वायु? आदि जड़ पदाथों को 
प्रसन्न किये विना हस सुख प्राप्त कर सकते हैं, कतिपय सिंत्न 
कहेंगे. कि यह पदाथ जड़ होकर भसन्न और अग्रसन्न केसे हो 
सकते है १ परन्तु क्या जड़ का अथ अग्रसन्न रहने का है, जच 
कोई वस्तु हमारे अनुकूल होती है, तव हम उसे प्रसन्न कहते 
से सुगन्धि | क्‍या गन्ध सें प्रसन्न का शुणु है ? नितान्त 
नहीं, वरन्‌ हमारे अनुकूल होने से ही प्रसन्न कद्यती है, इसी 
अकार और बहुत से उदाहरण हैं, जहाँ पदार्थों के साथ हम . ' 
प्रसन्नता का योग करते है। | 
प्रिय पाठकंगणु ! यज्ञ से वद़ुकर संसार में कोई उपकारक 
कम दूसरा नहीं, क्‍योंकि जलवायु की शुद्धि विना जिससे 
आखियों को कष्ट होता है, उससे ही वचाने का नाम यज्ञ है। 
जब भारतवष सें यज्ञ होते थे, तव कभी विशूचिका आदि रोगों 
का पता सी न था, परन्तु जबसे वाममार्गियों के हिंसक यज्ञों मे 
यज्ञ जैसे उत्तम कम को कलंकित कर दिया, तमी से यहाँ अकाल; 
विशूचिका और प्लेग ( महासारी ) आदिक नाना प्रकार के. 
संक्रामक रोग आ गये, जिससे भाणी मात्र को दुःख हो रहा है 
यद्यापे गवर्नमेण्ट स्वचच्छुता आदिक अनेक प्रकार के साधनों 
से इन रोगों के रोकने का प्रयत्न कर रही है; परन्तु जब तक 
आन्तरिक स्वच्छता अथात्‌ अन्न, जल. और बायु की पविन्नता न 
हो, उस समय तक उनका नाश होना कठिन ही अतीत होता है। 
सम्पूण अज्नों सें मेला खाद डाला जाता है, जिससे भोजन 
अस्वच्छ हो रहा है, समस्त नदियों में वल्ल धोने, गन्दे नाले मिलने 
' अब पृथ्वी में मृतकों को गाड़ने से पृथ्वी का जल अखच्छ हो 
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गया हैं और मिट्टी के तेल जैसा हर्गधकारक तेल जलाकर 
उसके घुएँ द्वारा सारे वायु मण्डल्न को हुर्गधित कर दिया है, 
भारतवर्ष से सब उत्तम पदाथ प्रथक्‌ कर दिये गये हैं, ऐसी दशा 
में यदि शोग न फलें तो चनानेवाले के सम्पूर नियम निकम्से 
हो जाचें। 

प्रिय पाठकगण ! यावत्‌ भारतवप में यज्ञ का अ्रचार था, उस 
समय तक अग्नि, वायु ओर जल आदिक पत्येक पदाथ मनुष्यों 
के अनुकूल वना रहता था, इस यज्ञ के मिन्न-मिन्न आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिये सिन्न-मिन्न नाम हैं, जेसे--पुत्रेष्टि, चातुर मास, 
वर्ष पूण्ण आदिक नाना प्रकार के यज्ञों के बहुत से लाभ समझे 
' गये हैं, जेसे क्रिसी के पुत्र उत्पन्न न हुआ तो उसके लिये पृत्रेष्ट 
यज्ञ की आवश्यकता है और भत्येक यज्ञ के लिये सिन्न-मिन्न 
प्रकार की सामग्री नियत है, जिस प्रकार कि प्रत्येक रोग के लिये 
- भिन्न-सिन्न औपधियाँ होती है | 

आजकल जो बहधा यकज्ञों में सफलता नहीं होती, उसका 
बड़ा भारी कारण यज्ञों की सामभी का अज्ञान है, अन्यथा यह 
संभव नहीं था कि जिस काय के निर्मित्त यज्ञ किया जावे, वह 
काय पूण न हो । 

जिस समय महाराजा दशरथ के संतान नहीं होती थी, उस 
समय पृत्रेष्ठि यज्ञ किया गय्या है और उस यज्ञ का असाद राजा 
की रानियों ने खाया तो चार पुत्र उत्पन्न हुए। आप अचस्भा 
करेंगे कि आरकृतिक नियम के विरुद्ध किस अकार का वखेड़ा 
उपस्थिति कर दिया ; परन्तु मित्रों ! यह बात सत्य और आकृतिक 
नियम के ठीक अनुकूल हे ; क्‍योंकि यदि पुरुष सें पुत्र उत्पन्न 
करने कीं शक्ति नहीं, तो उसको यज्ञ में वेठाया जाता है और 
यदि स््री पुरुष दोनों में नहीं तो दोनों मिलकर यज्ञ करते हैं और 
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ग्यारह दिन तक उन ओऔपधियों के परसारु, जिनसे य्रक्ष किया 
जाता है, सूच्म होकर प्राणवायु के द्वारा उनके शरीर में प्रवेश 
करते हैं और अग्नि के सन्मुख बेठने से बुरे परमागु पसीने की 
राह निकलते रहते हैं, जिंससे ग्यारह दिन में पुत्र उत्पन्न करने 
' की शक्ति आ जाती है, इसी प्रकार वर्षा आदिक के मिमित्त यत 
किये जाते थे, मूर्लो ने यज्ञ की विद्या को न जानकर इस पर 
आज्षेप किये हैं ; परन्तु यथार्थ तथा ज्ञान पूर्ण एक भी नहीं | 

प्रिय पाठकगण ! भारतवर्य में जितने विद्वान्‌ हुए, प्रत्येक ने 
यज्ञ के ऊपर जोर दिया था | पारसियों की आतिशपरल्ती 
( अग्नि पूजा ) तथा यहूदियों की सोखनी कुर्वानियाँ इस यत्न 
को विगाइकर वनाई गई है, जिससे पता चलता है कि एक समय 
समस्त भूमए्डल यज्ञ को अपना धर्म समझता था : परन्तु जिस 


गले 


समय से वासमार्ग चला और उन्होंने हिंसक यज्ञ आर्म्भ किये 
तो संसार में यज्ञों की निंदा फेल गई और मनुष्य इस सर्चों- 
पयोगी कारये से प्रथक्‌ हो गये। जिस प्रकार दही शक उत्तम 
पदाथ है; परन्तु जिस समय ताम्र पात्र में डाल दिया जावे तो 
वही, जिसे थोड़े समय पूर्व प्रत्येक मनुष्य खाना चाहता था, अच्र 
विप समभकर कोई खाना नहीं चाहता और प्रत्येक को उससे 
घृणा हो जाती है। यही दशा यज्ञ की है कि एक सर्व सुखद कार्य 

जिससे अवसर पर वर्षा, सन्तानोत्पत्ति और जल-बायु की शुद्धि 
तथा रोगों की चिकित्सा होती थी, आज सब लोग उससे प्रथक 
होकर दु:ख उठावें | री 

प्यारे आयगण ! यदि अब भी आप सुख चाहते हैं तो चेद 

विद्या को प्राप्त करके, यज्ञ के विषय को स्पष्ट करके उसका प्रचार 

करो, जिसते भारतवप, नहीं-नहीं सब के दु:ख दूर हों और संसार 
में सुख और शान्ति फेन्न जावे | है 
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यदि संसार में ध्यानपूर्वंक विचार करें तो सम्पूर्ण वस्तु तीन 
के अन्तर्गत दिखाई पड़ती है। प्रथम बह जिसे सुख दु:ख प्रतीत 
होता है, दूसरी जो सुख का कारण है और तीसरी जो दु:ख का 
कारण है । अब सुख और दु:ख दो विरोधी गुण हैं, जो कि एक 
ही गुणी में नहीं हो सकते। इसलिये यदि सुख और दु:ख अजु- 
भव करने वाले जीवात्मा का शुण सुख साना जाबे तो खुख का 
नाश किसी दशा सें नहीं हो सकता, जिस समय तक कि जीवात्मा 
का नाश न हो। यहाँ प्रतिपक्षी प्रश्न करता है कि जिस प्रकार 
जल का गुण शीतलता है ; परन्तु अग्नि के सम्पक से जल 
उष्णता को ग्राप्त होजाता है, इसी प्रकार जीवात्मा सं सुख स्वरूप 
है; परन्तु माया के सम्पक से दुःखी होजाता है। जिस प्रकार 
अग्नि की उप्णता जल की शीतलता को ढाँप लेती है, इसी प्रकार 
माया की परतंत्रता जो दुःख स्वरूप है, जीवात्मा के आनन्द को 
ढाँप लेती है, जिससे जीव अपने को दढुः:खी प्रतीत करता है। 
परन्तु प्रतिपत्षी का यह इृष्टांत समूल मिथ्या है; क्योंकि आव- 
रण दो द्रव्यों के बीच में होता है, गुण और गुणी के बीच सें 
नहीं होता । उदाहस्णार्थ जल एक द्रव्य है, जिसका गुण शीत- 
लता है और त्वचा एक दूसरा द्रव्य है, जिसे शीतल्नता तथा 
उष्णता का ज्ञान होता है । ऐसी दशा में अग्नि का आवरण त्वचा 
ओर जल के वीच में हो सकता है ; परन्तु जब सुख द्रव्य नहीं 
वरन्‌ जीव का गुर है तो जीव और सुख के बीच में साया का 
आवरण आना असम्भव है। दूसरे नेमित्तिक गुण सूक्ष्म पदाथ 


(0,9%7940४4ा?प्रछआ|४(9५ 


- २२ [ दशनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


का स्थूल पदाथे में आया करता है, अग्नि जल से सूच्म हैं, अंते. 
अग्नि की उण्णता जल में प्रतीत होती है; परंतु माया अर्थात 
प्रकृति जीव की अपेक्षा स्‍्थूल है; अतः न तो वह जीव से आ 
सकती है और न जीव और सुख के ब्रीच में आवरण हो सकती 
है। सुतराम जीवात्मा खयं सुख रहित है और प्रकृति परतंत्र 
अथात्‌ दुःख स्वरूप है और परमात्मा सुख सखरूप है | जन जीव 
प्रक्तति की उपासना करता है, जेसा कि जागृति अचस्था में नित्य 
देखता है, तभी अपने की हुःखी पाता है और जब परमात्मा की 
उपासना करता है, तव सुख का अनुभव करता है, जेसा कि 
समाधि, सुपुप्ति और मुक्ति अवस्था में होता ह। प्रकृति के बने 
हुए दो शरीर हैं, जो स्थूल और सूछ्म शरीर के नाम से असिद्ध 
है, तीसरी प्रकृति खयं कारण शरीर कहाती है। इन तीनों शरीरों 
के भीतर दो पुरुष अर्थात्‌ जीव और नह्म रहते हैँ, यह सम्पूण 
जगत्‌ ब्रह्म का निवास स्थान है ओर यह शरीर जो जगन का 
नक़शा ( चित्र ) ६, जीव के काम करने का स्थान हैं। जिस 
अकार जीव इस सम्पूर्ण शरीर को नियमपृवरंक चलाता है, उसी 
प्रकार अह्म समस्त संसार को जितनी विद्याएँ जगत में हैं, वह 
सम्पूर इस शरीर सें सूच्म रूप से है। इसी कारण थोगी समाधि 
द्वारा इस शरीर के भीतर सब विद्याओं को देखता है। महर्पि 
कपिलजी ने इस नक़्शे को इस सून्र में दिखाया हैः-- 
सत्य रजस्तमसां साम्यावस्था अक्ृतिः अकृतेमहान, 
महतो #ंकारोऋहंकारात्‌ पश्चतन्मात्राएयु भयमिन्द्रियं पश्च 


तन्मात्रस्यः स्थूल भूतानि पुरुष इति पंच विशतिगंणाः 
सां० ॥ १। ६१ 


अर्थ--सत््‌ अर्थात्‌ अकाश खरूप अर्थात्‌ अग्नि रण जोन 
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प्रकाश करे और न ढाँपे अर्थात्‌ जल्न वायु, आकाश, काल और 
दिशा और तम जो हॉपे अर्थात्‌ प्रथ्वी इन सब की कारण दशा 
को अ्रकृति अर्थात्‌ कारण शरीर कहते हैं। उस दशा का नास 
प्रकृति इसलिये है कि कारण अवस्था में उनमें विरोध नहीं 
प्रतीत होता केवल मिश्रित अवस्था में एक दूसरे के नाशक 
होते हैं । जिस प्रकार अब प्रृथ्वी प्रकाश को ढाँपती है । 
परन्तु ऐसी परमाणु दशा में नहीं होती। उस कारण रूप प्रकृति 
से स्थूल महत्तत्त्त अर्थात्‌ मन वनता है । बहुत से मनुष्य महत्तत्त्व 
का अथ चुद्धि करते हैं; परन्तु यह समूल असत्य है, क्योंकि 
महत्तत्त्व द्रव्य है वुद्धि गुण है। महत्त्व का अर्थ बुद्धि करने 
से शास्त्रों में विरोध पेदा करने के अतिरिक्त सांख्य की व्यवस्था 
भी ठीक नहीं हो सकती । क्योंकि सांख्यकार स्वयं महत्‌ का अर्थ 
मन करते हैं । देखो सांख्य दर्शन अध्याय १ सूत्र ७१:-- 


“महदाख्य साय का तनमन; ॥ 


अथ--“महत्‌ नाम प्रकृति का पहिला काये मन है” यद्यपि 
विज्ञानभिक्लु आदिक ने यहाँ भी मन का अर्थ बुद्धि ही किया है, 
जो कदापि सत्य नहीं हो सकता । क्योंकि बुद्धि गुण है, वह प्रकृति 
का कारये नहीं हो सकती। प्रकृति का काये द्रव्य होगा और मन 
द्रव्य है। अतः मत का अर्थ खेंचतान कर बुद्धि करना यथार्थ 
नहीं, चहुधा मनुष्य कहेंगे कि यद्यपि न्याय और वैशेपिक शास्त्र 
की सम्मति में बुद्धि गुण है तथापि कपिल सुनि ने उसे द्रव्य 
माना हो तो तुम क्‍या कहोगे ? ऐसा कहनेवाले सांख्य शास्त्र से 
नितान्त अनभिज्ञ हैं; क्‍योंकि सांख्य में भी बुद्धि को गुण 
बताया है। 


अध्यवसायो बुद्धि! ॥ सां० २॥ १३ 
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अर्थ--“अर्थात्‌ मिश्चयात्मक ज्ञान का नास चुद्धि है? साथ 
ही बुद्धि को द्रव्य मानने से सांख्य शाज्र की सम्पूर्ण व्यवस्था द्दी 
विगड़ जाती है, इसको पूर्णतया इस टू कट में दिखा नहीं सकते 

क्योंकि पचासों सूत्रों में गड़बड़ मचेगी ; परन्तु थोड़ा आगे बगन 
करेंगे। मन से अहद्थार उत्पन्न हुआ और अदमकझार से पांच 
तन्मात्रा अर्थात्‌ रूप, रस, गंध, र्प्श और शब्द इन गुणों के 
शुणी प्रथक हो गये और पाँच ज्ञानेन्द्रियां ओर पाँच कमनेन्द्रियो 
यह सब सत्नह मिलकर अर्थात्‌ मन, अहद्गार, पॉच तन्मात्रा आर 
दस इंद्रियां सूक्ष्म शरीर अथवा लिट् शरीर कहता है । 

यदि बुद्धि को द्रव्य मानकर लिक्न शरीर में सम्मिलित- 
किया जाबे तो लिन शरीर सत्रह के वदल अठारह का हे 
जायगा ; परंतु १८ चस्तुओं क बने हुए का नाम ( लिद्ल ) शरीर 
किसी आचाय ने नहीं माना और कपिल मुनिजी के तो सबंथा 
विरुद्ध है ; क्योंकि उन्होंने स्वथ॑ शिखा है:-- 


सप्त दशक लिड्डम!! | सां० ३। ६ 


अथ--“सन्नह वस्तुओं के संघात से चने हुए का नाम लिश्ञः 
शरीर है।” 

आय लांग ,कहंगे जब ॥के सत्याथ॑-प्रकाश में भी महत्‌ 
का अथ बुद्धि किया ह तो तुम्हारी बात-कों केसे मान लेवें ? 
परतु ऐएंघं आय पुरुष वही होंगे, जिन्होंने ऋषि दयानंद की 
पुस्तकों के संबंध में खोज नहीं की । स्वासी दयानंद की पस्तकों 
में भीमसेन आदिक परिडतों की कृपा से जितनी अशुद्धियाँ हुई 
हैं, जिनको ऋषि दयानंद ने छपी हुई दशा में देखा भी नहीं । 
पाहेला सत्याथ-प्रकाश जो स्वामीजी के जीवन काल में छपा, 
उसमें बहुत 'कुछ गड़बड़ हुई, जिसकी विज्ञप्ति उन्होंने स्वयं 
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चजुबंद भाष्य के प्रथम अछू में छाप दी थी और दूसरी वार 
सत्याथ-प्रकाश के प्रेस से निकलने के बहुत दिन पूथ स्थामीजी 
का परलोक गमल हो चुका था, इसलिए उनका अशुद्धि-पत्र चह 
न बना सके ओर पंडित जनों के शास्त्रों को विचारे हुए न होने 
के कारण सूत्रों का अनुवाद बेसा ही कर दिया जैसा कि आचीन 
टीकाओं से लिखा हुआ था ; क्योंकि स्वामीजी के विचारों को 
जाननेवाला मनुप्य यह कभी नहीं मान सकता कि स्वामी दयानंद 
जीव ओर ह्रह्म को एक साननेवालें हों; परंतु इस सूत्र के अलु- 
वाद से एक ही सिद्ध होते है। जेसा कि लिखा हुँ कि पचीसवों 
पुरुष अथांव्‌ जीव ओर परमेश्वर है क्योंकि सांख्य ने २४५ पदाथ 
माने हैं, उनसें से १ प्रकृति कारण शरीर, १७ का लिड्डः शरीर, 
४ का (पाँच भूतों ) का स्थूल शरीर, यह सब सिलकर २३ 
होते हैं। हो पुरुष सें जीव और ब्रह्म लेने से पूरे पद्चीस हो 
हैं। परन्तु बुद्धि को जोड़ने से छत्बीस हो जाते हैं अन्यथा 
जीव और ब्रह्म को एक पदाथ मानना पड़ता है । वहुधा 
मनुष्य कहेंगे कि पुरुष शब्द का एक वचन क्यों आया है ! 
इसका तात्यय यह हे कि पुरुष शब्द के दो अथ हैं, एक जीव 
दूसरा त्रह्म | अब जीव और ज्ह्य एक जाति के नहीं जिनको 
द्विववन लिखते, बरन्‌ जब्र पुरुष का अथ जीव किया तव वह 
जाति को ध्यान में रखते हुए एक ही हैं. और जब त्रह्म किया 
तो वह स्वरूप से एक था। अतः दोनों के ज्िए एक वचन ही 
उचित थां। यदि महर्षि कपिल एक ही पुरुष मानने वाले होते 
तो बह पुरुष को बहुत न मानते, जेसा कि उन्होंने लिखा है;-- 


“जन्मादि व्यवस्थातः पूरुष बहुत्वम्‌ ॥ सा० ११४६ 
अर्थ--कोई पुरुष जन्म ले रहा है, कोई मर रहा है, कोई 
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दुख भोग रहा है, कोई सुख और कोई बंधन में फंसा हुआ हे 
ओर कोई मुक्त, इसलिए पुरुष अर्थात्‌ जीव बहुत है, । बहुधा 
सल॒ष्य कहते है कि जीव और ब्रह्म को यदि जाति से एक वचन 
सान लें तो क्या हानि है ? इसका उत्तर यह हैं कि प्रथम तो 
त्रह्म में जाति का अयोग नहीं हो सकता क्योंकि जाति चहुत 
वस्तुओं में रहा करती हैं एक में नहीं, त्रह्म एक दे अब जब बद् 
और जीव भिन्न-भिन्न गुणवाले हैं. तो उनको एक जाति किस 
प्रकार कह सकते हैं ? शात्रों के टीकाकारों की यह दशा दे कि 
एक चूक जावे तो सब चूकते चले जाते है, उसकी चूक को सुधा- 
रते नहीं इस अशुद्धि के जन्मदाता सांख्य तत्त्व कोमुदीकार थे 
जिसने कि उस श्रुति का पाठ जिससे तीन अनादि पदार्थ सिद्ध 
होते है, बदल कर ऐसा कर दिया, लिससे पुरुष ओर प्रकृति दो ही 
अनादि सिद्ध हों और इसीलिये उसको श्रद्म के स्थान पर पक 
ओर गदा हुआ पदाथ बुद्धि घुसेड़ना पड़ा। उसी की कृपा से 
बहुधा मनुष्य महूपिं कपिल को नास्तिक चताते थे । विज्ञानभिन्नु 
आदि समस्त टीकाकारों ने उसका अनुकरण किया और जहाँ 
कोई ऐसा वाक्य मिला जिससे इनका अर्थ अशुद्ध दीखे, उस पद 
का अथ्थ भी चदल दिया। यद्यपि सन्नकार ने स्पष्ठतया प्रकृति का 
प्रथम काये सहत्‌ अर्थात्‌ मन बताया था ; परंतु विज्ञानमिक्ष ने 
मन का अथ सी बुद्धि कर दिया । कया सूत्रकार को वुद्धि शब्द 
लिखना नहीं आता था कि बह बुद्धि के स्थान पर सन लिखते। 
सूजकार तो बुद्धि को द्रव्य नहीं मानते, चरन गुण बताते थे 
परंतु प्रकृति का कार्य होने से बुद्धि दृब्य होती, अतः उन्होंने मन 
जो कि द्रव्य था स्पष्टतया कहा ; परंतु किसी ने नारितिकपन से 
बुद्धि को द्रव्य बताकर त्ह्म को उड़ाया और अन्य गूढ विचार 
न करनेवालों ने उन्हीं का अनुकरुण किया, यहाँ तक कि स्वामी 
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हस्मिसाद मे जो वेदिक बृत्ति लाम करके एक टीका लिखी है, 
उसमें भी इन परम्परा से चली आनेवाली अशुद्धियों का कोई 
विचार नहीं किया गया | हसारी समझ में जब तक आगे पीछे के 
सूत्रों की व्यवस्था ठीक न कर ली जाबे, तब तक किसी को शाखरों 
की बृत्ति लिखने का अधिकार नहीं । हमने तो स्वामीजी का ऊपर 
नाम ( और उसके ) के साथ उपाधि देखकर ही इस बृत्ति की 
अवस्था को समझ लिया था ; क्योंकि उनको वह उपाधि किसी 
सभा सोसाइटी की ओर से मिली हुई नहीं वास्तव में इस सूत्र 
सें ऋषि ले तीन शरीर जो प्रकृति की दशा है और दो पुरुष बता 
कर इस देह को ब्रह्माण्ड का चित्र बताया है। प्रकृति का कारण 
शरीर मन अहंकार रूप, रस, गंध, स्पर्श शब्द और इनके साधन 
नेत्र, नासिका, श्रवण रसना और त्वचा पाँच ज्ञानेन्द्रिय यथा 
हाथ पाँव जिहा, उपस्थ और गुदा यह पाँच कर्मेन्द्रिय यह सब 
१७ वस्तु मिलकर “लिंग शरीरः कहा जाता हूँ। प्रथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु और आकाश यह स्थूल शरीर, देह में रहनेवाला 
जीव और समस्त त्ह्माण्ड के शरीर में रहनेवाला इश्वर है | यद्यपि 
इस अवसर पर और भी विशेष लिखने की आवश्यकता हे थी 
परंतु यह पुस्तक छोटी और विचार अधिक होने के कारण संक्षेप 
से ही चर्णन किया गया है इस न्यूनता को हमारे पाठकंगश स्वयं 
विचार कर पूरा कर लें अथवा हमें यदि कभी अवसर मिला तो 
बड़ी पुस्तक के रूप में उपस्थित करेंगे । 
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ईश्वर का भय 


ईशा वास्य मिद « सर्व यत्किश्व जगत्यां जगत्‌ । 

तेन त्यक्नेन भुनज्नीथा मागधाकरय स्िद्धनम्‌ ॥ € 
यजु० आ० ४ में० & 

अर्थ--यह जो सम्पूर्ण संसार दृष्टिगोचर हो रहा है. अथवा 
जो सिन्न-मिन्न उसके अवयव दिखाई देते हैं। यह सब ईश्वर के 
निवास स्थान हैं. और जो मनुष्य परमात्मा की आज्ञाओं को भूल 
जाते हैं, वे सब दुःखों को भोगते हैं | इसलिये हे जीव ! तू किसी 
का धन लेने की इच्छा मत कर। 

- यह कैसा उत्तम उपदेश है कि जिसके समभने से मनुष्य 
सर्त॒दा पापों से वचकर सुख और शान्ति को प्राप्त कर सकता है । 
क्योंकि मनुष्य में डरने की स्वाभाविक टेव हैं। जब मनुष्य कोई 
पाप करने लगता है तो उस समय उसके चित्त में यह भय 


' उत्पन्न होता है कि इस पाप को करते हुए कोई देख न लेबे और 


इसी कारण वह सवंदा पाप को छिपाकर करने का प्रयत्न करता 
है, कोई मनुष्य ऐसा नहीं जिसके हृदय में पाप करते भय न 
उपजता हो, इसी भय के कारण वह घर के भीतर जाकर, किवाड़ 
बन्द करके और द्वार पर अपने सहयोगियों को खड़ा करके पाप 
करता है। यदि मनुष्य को यह ज्ञान होता कि में पाप करके किसी 
प्रकार भी दण्ड से नहीं बच सकता तो वह कद्ापि पाप ने करता ; 
परन्तु मनुष्यों के हृदय में धार्मिक शिक्षा न होने के कारण . 
परमात्मा की सत्ता एवं सब व्यापकता का ज्ञान तो होता ही नहीं, - 


का आम कन्ननल + कपल 
ला जिन जा. अन्‍कत>कसात+न+-2ावा नर 
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वह केवल संसारी भय से बचने का पअयत्न करते हैं। वत्तमान 
समय में सबसे प्रथम तो गवर्नमेण्ट का भय है। जिसको वह 
इस प्रकार निवृत्त कर देते है. कि प्रथम तो इस बन्द घर में कोई 
देखता ही नहीं और यदि कोई मनुष्य देख भी ले और वह 
गबर्नमेंण्ट का कमचारी हो तो उसे कुछ घूस देदी जायगी, इससे 
भी काम न चला तो भूठे साक्षी उपस्थित कर दिये जायेंगे, जिनसे 
कि न्यायालय से अवश्यमेव छोड़ दिया जाऊँगा, यदि इसमें भी 
सफलता न हुई तो वकील (प्राड विवाक ) करके कानूनी 
कमजोरियों से ( नियम न्रुटियाँ ) जीत जाऊँगा और यदि इन 
बातों से काम न चला तो न्यायाधीशों को पूरी घुस देकर बच 
जाऊँगा, यह विचार हैं। जिनके कारण मनुष्य गवरनमेण्ट का 
भय होते हुए भी पाप करना नहीं छोड़ते | दूसरा भय जाति का 
है, वह तो आजकल जाता दी रहा । कारण यह कि जाति में ऐसे 
मनुष्य बहुत थोड़े देखने में अबिंगे, जो किसी न किसी पाप के 
अपराधी न हों, अब जब कोई मजुप्य किसी पापी को जाति 
( सभा ) के समक्ष में उपस्थित करने लगता है तो यह विचार 
तुस्न्त ही उसके सन में आ पहुँचता हैं कि वह भी मेरे दोप 
अवश्य प्रकट करेगा | सुतराम्‌ वह अपने विचार को छोड़ देता 
है। तीसरा भय लोक लाज का है सो इसका तो आज-कल चिह्न 
भी नहीं दीखता । जब देश की यह दशा है तो पापों का बढ़ना 
आवश्यक दी है और जब पाप अधिक होने लगे तो दुर्भित्ष, प्लेग, 
भूकम्प तथा लड़ाई मंगड़े आपत्तियों का आना अत्यावश्यकीय 
है, जिसकी रोक किसी मनुष्य के हाथ में नहीं, न गवर्नमेस्ट 
इसको रोक सकती है। आर न जाति इसका कोई उपाय कर सकती 
हैं, ऐसी अवस्था में बिना धार्मिक शिक्षा दिये मनुष्यों का पापों 
को छोइना बहुत ही कठिन है ; क्योंकि आचीन काल में जब मलुष्य 
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ईश्वर से डरते थे तो उस समय पाप संसार में बहुत ही थोड़ा 
दिखाई देता था । जबसे वेदों की शिक्षा वनन्‍्द्र हो गई और जनता 
नास्तिक हो गई जो ईश्वर को स्थानापन्न मानने लगी । तो 
उस समय से मनुष्यों को ईश्वर का भय न रहा, वेदों की पवित्र 
शिक्षा के समय में पाप करना, अति दुष्कर जान पड़ता था। 
क्योंकि जब मनुष्य यद जानता है कि मेरे पापों का दण्ड देने- 
वाला मेरे सम्मुख विद्यमान है, जिसको में किसी प्रकार की घूस 
से असन्न नहीं कर सकता । न झूठे साक्षियों से छुटकारा होगा, 
क्योंकि स्वय॑ देख रहा है साक्षी की कैसे सानेगा,न वकील से 
काम चलेगा, क्‍योंकि वह सर्वज्ञ है। अतः किसी प्रकार धोखे में 
नहीं आ सकता और न उसके राज्य से सागकर कहीं जा सकता 
है, बह तुरंत पापों को भय करके छोड़ देता है ; परंतु इतना ही 
नहीं, एक और भी बुराई है कि जो मनुष्य को साहस दिलाती 
है और जिसके कारण वह पाप से नहीं वचता, वह जानता है 
कि जब पुलिस पकड़ने आविगी तो उसके मुक़ावले में सफन्नता 
की भी आशा है और वहुधा राजा, महाराजा और नवाव . 
' आदिक तो अपने को पुलिस के भय से रहित सममभते हैं ; परंतु 
ज्ञव मनुष्य को यह विश्वास हो जावे कि जिस शक्ति के हाथों में 
मेरे पापों का फज्ञ देना है, वह इतनी वलशाली है कि संसार के 
बड़े से चढ़े महाराजा लाखों सेना, हाथी घोड़े, खडय, अुशुण्डि, 
वोष और डिलामेट के गोले आदिक रखते हुए उसके चारेंट मौत . 
( मृत्यु संदेश ) को एक मिट के लिये भी नहीं रोक सकते, 
क्योंकि यह समस्त अख-शब्बादि तो वाह्य आक्रमण के रोकने के. 
निमित हैं ; परंतु पार्ों का दण्ड देनेवाली शक्ति तो भीतर विद्य- ., 
मान है, चाहे कितना ही बड़ा दुर्ग वता लिया जाय केवल वह , 
वाह्य शक्तियों से चचने को लाभकारी होगा, आन्तरिक 
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शक्ति से बचने के लिये निकम्मा है| चाहे जितने सहायक हों 
वह भी देहधारी नहीं वचा सकते हैं, चाहे जितने शज्लाल्र हों, वह 
भी देहधारी पर ही चलाये जा सकते हैं । 

अवब जिस शक्ति से पाप करके हम किसी प्रकार नहीं वच 
सकते और न कोई सांसारिक शक्ति उसको रोक सकती है, ऐसी 
शक्ति की अवज्ञा करना सानों अपने को दुःख के समुद्र में डबोना 
है। मनुब्य सुख-दुःख का कारण जानकर किसी काम को नहीं 
करता, उसकी इच्छा सुख ग्राप्त करने एवं दुःख से बचने की है 
अतः वह पाप को दु|ःख का कारण जानते हुए कमी नहीं कर 
सकता । यदि संसार में पाप से वचानेवाली कोई शक्तिह तो 
वह ईश्वर का भय है और वह भी जब कि उसका दृढ़ विश्वांस 
हो जाबे | यदि मनुष्य को यह विश्वास हो जाबे कि ईश्वर संसार 
के अत्येक खण्ड सें विद्यमान है, मेरे भीतर भी है, में किसी प्रकार 
उसकी दृष्टि से अपने पापों को नहीं छिपा सकता न इश्वर के 
पुत्र ( खुदा के बेटे ) का कुफारा मुझे पाप करने पर दण्ड से 
बचा सकता है ओर न मुहस्मद साहेव की शक्राअत ( साज्षी ) 
से पापों से बचना हो सकता है और न किसी भ्रकार के छापे 
तिलक तथा भेस धारण करके पापों के फल से बच सकता हूँ तो 
वह भी पाप नहीं करेगा। यह जितने सत-मतान्तर है, यह सब 
पाप बढाने के कारण हैं, क्योंकि यह सब ईश्वर को सीमावद्ध 
मानते हैं, जिससे कि मनुष्य के हृदय में उसका भय तनिक भी 
नहीं रहता | कतिपय मनुष्य तो यह विचार लेते है कि पाप करके 
“धतोवा” कर लेंगे, परमात्मा क्षमा कर देगा। जब तनिक “तोबा” 
करने से पाप क्षमा हो जादेंगे तो पापों से कोई क्‍यों घचेगा ? 
किसी ने कहा कि भार मसीह उठाकर ले गया भल्ना फिर ईसाई 
पाप से क्‍यों ब्चें। किसी ने समझा कि गंगा स्नान से मुक्ति 
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होगी और सहख्नों जन्म के पाप छूट जावेंग। अब चताइय बह 
क्यों पाप से डरेगा ? आज कल तो गंगा जान के लिय दो तीन 
रुपये से अधिक की आवश्यकता नहीं। बस जब हा तान रूपये 
मे ही पाप छटने लगे तो फिर धनी क्यों पापस डस्य। हस 
प्रकार इन मत-मतान्तर वालों ने इखर को एकदेशी मानकर 
सांसारिक गवनमंद की भाँति पापों के हठ़ान में पअश्षाद्ष घना 
दिया है। चहुघा मनुष्य कहेंगे कि हम तो शेखर को एकदेशी 
नहीं मानने ; परन्तु उनसे पृष्ठे ता पंगरम्बर ( दूस ) किस प्रकार 
हो सकते हैं, जबकि तुम्हारा उखर स्कदशी दी नहीं: क्योंकि 
पेगम्बर का अथ पंसाम ( संदशा ) लाने वाला £ आर फंगाम 
सबवंदा दर से आया करता है ओर देरी सबधा रऋदचेशी पदायोँ 
के चीच होती है। सुतगम पंग्रम्तर मानना शश्वर की एकरेशी 
सानकर उसके भय से संसार को दा उसे ( संसार को ) पापी 
बनाना है ओर जा मनुष्य कुफार से मांज्ञ मानते £, बढ़ मानों 
घूस देकर परमेश्वर के दण्ड से बचना चाहने £। एसी भति 

लोग अचतार मानते है, वह भी इेखर को एछदेशी मानते £। 
नहीं तो वह पाहेल किस शोर भे नहीं था. जदहों उसने अवतार 
लिया। इसी प्रकार किसी ने उसको सातवें आसमान पर जा 
वैेठाया और किसी ने चौथे आसमान पर उसका स्थान ठहराया । 
कोई बेकुष्ठ में बताने लगा और कोई ज्ञीर-सागर भें ग्रोता खाने 
लगा। किसी ने गोल्ञोक को उसका निवास-स्थान बनाया और 
किसी ने केलासचासी जा ठहराया। सारांश यह कि इन मत- 
सतान्तरों के दीपकों ने अपने परिमित प्रकाश के कारण अपने 
प्रकाश के बाहर उसे न देखकर इतना ही चताया, जिससे यह 
समय आगया कि चारों ओर पापों का समुद्र वेग से चह रहा है । 
लोग एक आना के लिये कूठ चोलने के लिये तय्यार है। अपनी 
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ईश्वर भक्ति की जगह धन के लिये गँवा देते हैं। कतिपय मनुष्यों 
से तो धन को परसेश्वर की मूर्ति भी बना दिया। भला उनको 
वैराग्य किस अ्रकार हो सकता है ? वह समभते हैं कि यदि और 
किसी की सिफ़ारिश न सुनी जायगी तो उसकी स्त्री, जिसके 
संचय करने में हमारा समस्त जीवन व्यतीत हुआ है, जिसकी 
भक्ति हमने धर्म कम और सत्‌ असत्‌ का विचार छोड़ कर की 
है और जिसके लिए हमने लाखों पाप किये हैं. तथा सहस्रों 
मनुष्यों को धोखा दिया है | उसकी सिफारिश, करुणा-कथन से तो 
अवश्य ही काम निकल आवेगा। ऐसे विचारों ने मनुष्य जाति 
के मस्तिष्क को हानि पहुँचाई है, नहीं-नहीं उनको मनुष्य से पशु 
वना दिया है ; क्‍योंकि पशु आगासी का विचार न करके केकल 
वर्तमान स्थिति के लिये ही अयल्न करता है | इसी प्रकार वरतंमान 
समय के मनुष्य भविष्य के प्रवन्ध को, जो धर्म के द्वारा हो सकता 
है, छोड़कर चतंमान के प्रवन्ध में जिसे कि वे धन से पूर्ण हो 
जानेबाला सममते हैं, लग गये हैं। उनको यह ध्यान नहीं कि 
यह धन हमारे मरने पर हसारे संग नहीं जायगा और इस बात 
का ध्यान हो भी तो क्‍यों? क्योंकि सृत्यु तो आगे होगी और 
उन्होंने पशुओं से यह पाठ पढ़ लिया है कि आगामी की चिंता 
ही न करनी। केवल वत्तमान के लिये ही अ्बन्ध करना चाहिए । 
इसोलिये बह सम्पूर्ण देश का धन अपने अधिकार में लाना 
चाहते है। 

यदि कोई ऐसा काम धर्मानुकूल करे, तव तो कोई शिकायत 
का स्थान नहीं ; परन्तु यह तो अपने साथियों को हानि पहुँचाकर, 
उनको अपने अधिकार में लाकर उन्हीं को अपना दास बनाना 
चाहते हैँ। उन्हें यह पता नहीं कि प्राकृतिक नियमानुकूल मनुष्य 
'इस बात सें असमर्थ है। यह बिना परोपकार किये अपना भला 
दृ० भ्रं० सं०--३ 
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नहीं कर सकता ; क्योंकि परमात्मा ने मनुष्य के शरीर में भिन्न- 
भिन्न अवरयई रखकर यह बताया है क्रि जिस प्रकार मरुष्य के 
शरीर का कोई भाग अपनी सहायता से आप दी लाभ नहीं उठा 
सकता, जब तक कि अन्य अवययों की उसमें सम्मिलित ने कर 
लेब, उद्ाहर्णा्थ मनुष्य की आँख देखने से कोट लाभ नहीं उठा 
सकती जब तक कि दाथ उस वस्तु को ने उठा ले और पांव 
उस भाग पर न चलें लो कि आस ने हाथ और पांव की दिग्याये 
है। आँख का कर्त्तत्य है कि वह पांच को मार्ग दिखाबे ओर हाथ 
को उठानेवाली वस्तु दिखावे। परन्तु दाथ भी उसमें काट लास 
नहीं उठा सकता, जब तक कि वह उस प्यपने पास न स्क््य, या 


ज्क- 


तो देह पर सलले या मुख में डाल दे और मुख्तर भी उसे अपने पास 
रखकर अकेला उससे लाभ, नहीं उठा सकता । जब तक फि वह 
उसे पेट को न दे देव । अब पेट उसके भाग करता है । यदि इन 
वस्तुओं में से जो कि उसके पास आट #. कोई चस्तु खाने योग्य 
नहीं और इन आजाय-रटस को जिन्होंने कि बह पहुचाई है, समूल 
हानिकारक है तो बह तुरन्त ही बनने कर देता रे और हसन पकार 
इन अबयवों को वता देता है । जिस पदार्थ को तुमने भाप्त किया, 
बह तुम्हारे लि्रे हितकर नहीं. तुर्दें उसकी प्राप्रि में थोस्चा हुआ । 
परन्तु यदि वह उन्हें उनके के लिय लाभदायक समभता है, तो उनमें 
से अशुद्ध भाग जो कि अवययों के योग्य नहीं, उसे मल स्थान के 
मा से निकाल देता है, और शेप को प्रत्येक अवयच के पास 
आवश्यकतानुसार भेज देता है। चदि यह अवयव स्वयं उस 
वस्तु से काम लेना चाहें, तो प्रथम तो योग्य और अग्रोग्य का ही 
ज्ञान न होगा; क्योंकि पहिली पहिचान भोजन की सम्न और 
कठोर है। यदि भोजन नम्न है, तो पच जायगा ; परन्तु कठोर 
पदार्थ आँख के लिये लाभकारी नहीं | अब उस पदार्थ को देखती, 
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तो सब से प्रथम आँख है.; परन्तु इस ज्ञान के न होने के कारण 
कि यह नम्र है अथवा कठोर--परीक्षार्थ हाथ को दे देती है। हाथ 
उसको नम्र अथवा कठोर है, यह देख लेता है ; परन्तु शष्य के 
रस का ज्ञान नहीं ; परन्तु भोजनों में इसका भी संबंध है। अतः 
हाथ इस परीक्षा के निमित्त उसे मुख सें रसना इन्द्रिय के पास 
भेज देता है। रसना यदि उसके रस बुरे देखती है, तो तुरंत ही 
छोड़ देती है, और यदि रस उत्तम है, तो हाथ नाक से गन्ध 
सम्बन्धी सहायता लेते हैँ, जो बताती है कि यह पदाथ दुर्ग से 
पूरित और खाने के योग्य नहीं, अथवा खाने योग्य है। जब यह 
सब अवयव अपनी शक्ति के अनुसार जाँच कर लेते हैं, तो मुख 
उस पदाथ को पेट के पास भेज देता है। इनको वह शुद्ध करके 
बुरे भागों को निकाल देता है और उत्तम अंशों को प्रत्येक की 
आवश्यकतानुसार विसाजित कर देता है। अब पेट के अतिरिक्त 
अन्य किसी अवयव के पास इतनी अग्नि नहीं कि बह वस्तु को 
शुद्ध करके हानिकारक अंशों को निकालकर शुद्ध शेप को सब्रको 
चाँट सके | अतः बाँटने का काये पेट को दिया गया। किसी भी 
अवयव को बिना किसी दूसरे की सहायता के भोजन पचाने की 
शक्ति नहीं दी गई, क्योंकि शरीर के किसी एक अवयवब को भूल 
से भी कोई वियेला पदार्थ देह में पहुँचकर सम्पूर्ण शरीर को 
हानि पहुँचा सकता है। प्रत्येक को अपने ज्ञान के अनुसार उसके 
ग्राप्त करने के प्रयत्न में लगाकर अन्त सें जो इकला हो, उसे 
हिस्सा--स्सदी ( भोजन भाग ) बॉटने वाले को सौंपा जाना 
उचित समभा गया । 

इस प्राकृतिक शिक्षा से बिद्त होता है कि यदि एक अवयव 
दूसरे अवयव से विरोध करके अपना काम छोड़ दे अथवा उससे 
भी जो फल्ल प्राप्त हो उसे भी अपने पास रखले तो परिणाम यह 
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होगा कि वह अवयव अवश्य नाश हो जायगा ; क्योंकि उस वस्तु 
से जो भोजन उसे मिलता था सो न मिलेगा | प्रकृति बतला रही 
है कि जिस प्रकार शरीर के सम्पूर्ण अवयब एक दूसरे के लिंये 
काम कर रहं हैँ, इसी प्रकार अत्येक मनुष्य का दूसरों के लिये काम 
करना चाहिए जिससे कि स्त्रयं उसका अस्तित्व चना रहे अन्यथा 
अपने लिये काम करने में तो अपने जीवन की बनाये रखना निरा 
असम्भव होगा । सारांस यह कि राय का नाश ही उन्नति का 
पहिला भाग है, इसीलिये नीतिकार ने कहां दि--- 


आय॑ निजः परोवेति गणना लघु चेतसाम | 
उदार चरितानान्तु वसुघव कुहुम्बकम ॥ 


अर्थ--यह मेरा और यह दूसरों का हे, ऐसा थोड़ी चुद्धि- 
वालों का विचार हैँ । बुद्धिमान तो समत्त संसार का भी अपना 
कुढुम्न समभते हैँ । यावत्‌ सम्पर्ग जीवों को अपना न समभा 
जाज, तावत्‌ मनुष्य को उत्तम कम करने की शक्ति ही नहीं ऐोती । 
कत्तिपय मनुष्य यह कहेंगे कि हमें अपनी जाति में दससीे जाति 
से स्वत्व ाप्त करने की जाग्रति उत्पन्न करनी चाहिये तथा उसकी 
सहायता करना उचित है ; परन्तु यह विचार प्राकृतिक नियम फे 
नितान्त विरुद्ध है एवं नाश करनेवाला है, क्योंकि हमारे शरीर में 
कई जातियाँ विद्यमान है, जेसे एक जाति तो कज्ञानेन्द्रियों की, 
दूसरी कमन्द्रियों की और तीसरी नाड़ियों की। अब यदि 
छ्लानेन्द्रियाँ यह विचार करलें कि हमें कर्मन्द्रियों की सहायता न 
करनो चाहिये तो आँख हाथ को मार्ग न दिखाकर अपनी सजाति 
नाक, कान, रसना तथा त्वचा को भाग दिखाबेगी और अपनी 
वस्तुओं की माहियत ( आन्तरिक दशा ) बतावेंगी, जिसको कि 
“इनमें से एक भी उठाने की शक्ति नहीं रखती | परिणाम यह होगा 
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कि आँख न तो स्वयं भोजन प्राप्त कर सकेगी और न अपनी 
सजाति ज्ञानेन्द्रियों को भोजन मिलते देगी। इससे यह स्पष्ट प्रकट 
होता है कि आँख का काम है कि कर्मन्द्रिय--हाथ और पाँव की 
सहायता करे और हाथ पाँव भी ज्ञानेन्द्रिय अर्थात्‌ रसना को 
सॉंप देवें ! यह ऐसा उत्तम पाठ मिल रहा है कि क्रौमी खयाल 
त्वचा ( जाति का भाव ) मनुष्य जाति के लिये हानिकारक है। 
यावत्‌ मनुष्य प्रत्येक को अपना भाई समझकर उसके ख्त्व 
छीनने से न हटेंगे और 'अपने हृदय में शत्रु-मित्र का भेद रचखेंगे 
तावतू उन्नति का स्वप्न में भी दूुशंन न होगा | इसलिये आवश्यक 
है कि प्रत्येक मनुष्य बिना विचार जाति के आयी मात्र की 
सहायताथ अयल्न करे जिससे कि स्वयं उसका अस्तित्व भी बना 
रहे | यहाँ से एक और पाठ भी मिलता है कि यदि पेट अपने 
काम को भलीसाँति न करे और उस भोजन को दूसरों को 
बाँटने की जगह अपने ही पास इकट्ठा करले, तो पेट में दूर 
आरम्भ हो जाता है। तात्पये यह कि महान क्लेश हो जाता है 
ओर यह क्‍यों ? उस समय जबकि प्राणवायु जो कि गत्येक 
को उसका भाग पहुँचाता है, पेट की सहायता नहीं करता, जिस 
प्रकार भाणवायु शरीर के प्रत्येक अवयव में रहकर उनसे काम 
कराता है तथा पेट की सहायवा करके उनकों बलिप्ठ करने फे 
लिये आहार पहुँचाता है। इसी प्रकार संसार में धर्म है जो कि 
प्रत्येक मनुष्य से काम कराना तथा उससे दूसरों की सहायता 
कराना चाहता है। जहाँ समाज में धन इकट्ठा करने का विचार 
उत्पन्न हो जाता है, उसको कब्ज हो जाता है। तुरन्त ही उसके 
हाथ-पाँव ढीले हो जाते हैं, जिस प्रकार पेट में अधिक समय 
तक वस्तु के रहने से शरीर के अवयवों को हानि पहुँचती 
है, इसी प्रकार समाज के घनी होने से अत्येक मनुष्य शिथित्ञ 
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हो जाता है और चाहता है कि वह स्वयं काम न करे क्योंकि 
जिस सोसाइटी ( सम्राज ) की सहायताथ वह काम करना 
चाहता था, अब उस समाज ने धन एकत्रित करके अपनी 
आवश्यकताओं को काम पर नहीं निभर रकतत्ा वरन्‌ मजमृआ 
( इकट्ठा करते ) पर रखा हूं। अब जिस प्रकार पट में 
आहार के इकट्ठा पड़े रहने से सिवाय हानि के किसी को 
ल्ञाभ नहीं होता, इसी प्रकार समाज के पास अधिक धन 

रहने से उसके अद्ग मनुष्यों में शिधिलता होकर अति हानि 
पहुँचती है ओर आपस से सवा फेल जाता ए क्योंकि पहिले 
मनुष्य-समाज से पाठ लेते थे, अब समाज उनको एकत्रित 
करने का पाठ पढ़ाती है जो स्वार्थ के अतिरिक्त अन्य किसी 
प्रकार हो नहीं सकता | इसलिये परमात्मा ने बताया कि तुम 
किसी का घन लेने की इच्छा न करो । जब हम किसी का धन ने 
लेंगे तो हमें स्वयं अपने श्रम से पेदा करना घोगा, जब समाज का 
प्रत्येक अज्ज मुह्सन ( नेक ) वथा अपने में धर्म रखनवाता होगा 
तो समाज भी इसी प्रकार का होगा, और जब समाज दस्त प्रकार 
का होगा तब तो अवश्य ही संसार में सुख-दी-सत्र दीखेगा। 
परन्तु मनुष्य इखर को सबन्यापक्र न माने तो आण अर्थात 
धर्म रह नहीं सकता | अब जिस प्रकार प्राणशवायु की सहायता 
अप्नि से होती है, उसी प्रकार धर्म की सहायता परमात्मा से होती 
दे, जहां अम्नि थोड़ी हुई तहाँ बाय बिगड़ना आरभणू्भ होता हे, 
इसा अकार जहाँ इश्वर का विश्वास आर उसके सवव्यापी होने 
का विचार दूर हो जावे वहाँ धर्म भी बिगड़ने लगता हे और 
मनुष्य पाप से नहीं डरता है, जिसके लिये एक कथा कहता हैँ :-- 

कथा-एक शुरु के दो शिष्य थे एक तो ईश्वर को सर्बव्यापक 
मानता था और उसे विश्वास था कि वह पहाड़ की सर्वोच्च शिखा 
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में, अति अगाथ समुद्र की सच्तते नीची तह में भी विद्यमान है। 
कोई स्थान उससे शूस्य नहीं । परन्तु दूसरा शिष्य इसके विरुद्ध 
था ओर इखर फो एक देशी समझता था। उसकों विश्वास न था कि 
परमंश्चर प्रत्यक स्थान पर रहता है, वह यह सोचता था क्रि 
बर प्रत्यक्ष घर में नहीं रह सकता, क्‍योंकि चहथा उनमें मेले 
हू. भज्ञा कहीं उनमें मेरा इंश्वर रह सकता है। वह नहीं जानता 
था कि परमात्मा सबको शुद्ध करते है, उनको कोई अशुद्धि किसी 
स्थान वा वस्तु के कारण नहीं लग सकती । गुर उसको समभाता 
पर बह ने समझता बरन साकारोपासना पर अभिमान किया 
फरता | एक दिन शुरू ने कहा कि घरावत ईखर को स्वव्यापक 
ने माना जावे सावन संसार सर पाप दर नहीं हो सकते और जब 
तश संसार में पाप रहगा., उस समय तक भसनुण्यों को खुख नहीं 
प्राप्त हा सकता । अतः प्रत्यक्र मनुष्य को अपने सुस्र के लिये 
संवब्यापक सानना उचित है यह सुनकर उस एकदेशी की 
उपासना करनेवाले शित्य से कहा हा कि मे कभी पाप नहीं कर 
सकता गुरू ने दो चार दिल पीछे दोनों को दो पशु दिये और 
कांग क्लि ऐसे स्थान पर मारना जहाँ कि कोई देखता न हो एक- 
देशी ज्ञानवाला शिष्य यद्यपि सुजन था परन्तु इस अविया के 
काय्ण उसमें सोचने की शक्ति बहुत ही न्‍्यून थी। उसने एक कोठरी 
में जाकर किवाड वनन्‍्द्र करके तुरन्त उसे सार दिया। दूसरा शिष्य 
जहाँ कहीं गया प्रत्येक स्थान पर उसे इश्वर दिखाई दिया। उसने 
विचारा कि गूरू की वह आता है कि जहाँ कोई ने देखता हो बहा 
मारना परन्तु ऐसा स्थान कोई नहीं । अतः इसको कहीं भी नहीं 
मार सकते, सार यह कि इन बिचारों से एक शिप्य तो मार लाया 
ओर दसरा जीता ही लौटा लाया | गुरू ने कह्दा--क्यों भाई तुमने 
इसे जहाँ भार, वहाँ कोई देखता तो न था ? दूसरे से कहा 
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कि तुमने सेरी आज्ञा का पालन क्‍यों नहीं किया और इसको क्‍यों 
नहीं मारा ? तो शिष्य ने उत्तर दिया कि महाराज ! आपकी आज्ञा 
थी कि जहाँ कोई न देखे, वहाँ इसको मारना ; परन्तु मुझे संसार 
में कोई स्थान ऐसा न दीखा कि जहाँ में इसे मारता अर्थात्‌ जहाँ. 
यर कोई न था, वहाँ इेश्वर विद्यमान था । 
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प्रिय पाठकंगण ! आजकल ध्म के विपय में ऐसा मिथ्या ज्ञान 
हो रहा है कि कतिपय मूर्खों ने तो इस एक पदार्थ को अनेक 
कल्पना कर लिया है और छुछ मूर्खों ने इस नित्य पदार्थ को 
क्षुणिकवाद की भाँति कल्पित सान लिया है और कतिपय मूखों 
ने तो घर्म को इतना समझ लिया है कि वे खाथ को धम से 
अच्छा समझने लग गये हैं। जिधर देखो 'टका धर्म्स! की ध्वनि 
आ रही है | जो ब्राह्मण कि धर्म के सामने अ्ह्माण्ड के सुखों फो 
काक विष्टा से अधिक न सममते थे, वही त्राक्षण आज टके-टके 
पर अपना धस बेच रहे हैं, उन्हें मृत्यु का भय तथा बेद-आज्ञा का 
तनिक भी ध्यान नहीं है। दूसरी ओर जो कि धर्म के लिये प्राण 
तक दे दिया करते थे, आजकल वोटी और हड्डी के लिये आत्मा 
का हनन कर रहे हैं| ह 
श्रिय पाठकगण ! यदि साधारण हिन्दू ज्षत्रियों में यह बात 
पाई जाती तो कोई अचम्भा न था, परन्तु वह लोग जो अपने को 
सुधारक कहते, आये होने का दावा रखते, ब्राह्मणादि वर्णों को 
गुण कर्मा से मानते और जहाँ गुण कर्मा का मिलान ठीक न हो 
चहाँ पोपादिक शब्दों का प्रयोग करते हैं ; परन्तु संसार की खाथता 
एक अनोखी वस्तु है और वह भारत में वहुत दिनों से फेल रही 
है, इनमें से भी कतिपय उद्दण्ड मनुष्य तो ऐसे आपे से बाहर 
और मिथ्या अभिमान में लिपटे हुए हैं कि उनको तनिक भी नहीं 
धूमता कि हम क्या वक रहे हैं ? ऐसे द्वी मनुष्य थे; जिन्होंने खा्थ 
के लिये विश्वासघात करके ज्ञत्री-कुल को कलझ्लित किया; ऐसे 
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हां मनुष्य थे, जन्होंने कि घन आर शज्य के लॉभ स अपनी 
वेटियां मुसलमान बादशाहों को दीं। एसे ही मनप्य है, जा अच भी 
अपने साथ में पड़कर मास खाना ओर जीवों को हानि पहचाना 
क्षत्री धम समभझ रहें है ओर जिनकी यह सनन्‍्तान हैं, चह ऐसे 
परोपकारी थे कि संसार के जीचों की रक्ा वरना ज्ञत्री धर्म का 
सर्वाश्च सिद्धान्त मानते थे। हाँ उन जीवों का जो हिंसक और 
दूसरों को बिना कारण हानि पहेचाते थे, दसरोें के रक्षणाथ हिंसक 
जीवों को मारा करते थे | क्या चह अपिसक जीदों को भी मास्ते 
थे ? नहीं, नहीं। बरन्‌ वह तो हिंसक ओर अधामिक मनप्यों को 
भी दण्ड देते तथा मार डालते थे। उनका यह कर्म किसी स्वार्थ 
होता था वरन्‌ उदारता की दृष्टि से। परन्तु अब ज्नकी 
सन्तान अपने अज्ञान के कारण अपने खार्थ और दरशचारों को 
उन ज्षत्रियों के शिर सद॒ने लग गई है | अब एम उन आरक्षत्रियों 
से प्रश्न करते हैँ कि अथम यह तो बताओ कि कौन से बेद शाम 
मंलखा है कि मास खाना ज्षत्रियों का धर्म £ ? कतिपय 
तो इस आखेट के विपय से ही सिद्ध करना चाहते हैं कि पहले 
क्षत्री सास खाते थे, परन्तु जब दुए्ट मन॒प्यों को मार डालने की 
राजा कं लिय आज्ञा है तो क्या वह सनुप्यों को भी खाने के लिये 
ही मास करते थे। यदि कहो कि मनष्यों को भी इसी उद्देश्य से 
मारते थे तो बह भी खय्॑ अपने को मनप्याहारियों की सनन्‍्तान 
बताते हैं और यादें यह कहो कि वह मनप्यों का माँस नहीं खाते 
थे तो जिस उद्देश्य से वह मनुष्यों को मारते थे, उसी उद्ेश्य से 
पशुओं को भारते होंगे। अब तुम्हारा आखेट से माँसाहार सिद्ध 
करना तुम्हारी मूख॑ता है ह 

भय पाठकगण |! आजकल्त वहुधा सूर्ख और अज्ञानी जो 
भूलकर ज्ञत्रियाभिमानी हूँ, कट से कह डालते हैं कि ब्राह्मणों ने 


निहित 
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भारत का सत्यानाश कर दिया, यदि ऐसा कहनेवाले अनाये होते 
तो हसें तनिक भी खेद न होता ; क्‍योंकि वह लोग जन्म से वर्ण को 
मानते है परन्तु यह मूख तो अपने आपको आये कह कर अपनी 
मूखता से इस श्रेष्ठ नाम को कलड्डित करते हैँ, जबकि आये गुण 
कस से बरण सानते है और जहाँ ब्राह्मण के लक्षण लिखें है, उनसे 
' ज्ाक्षण को संसार भर का हिंत करनेवात्ा बताया है। जेसा कि 
आहिक सूत्र आदि में लिखा है :-- 
4८... [4 ५ वेदेपु धू 
शौच मास्तिक्यमभ्यासो वेदेपु शुरु पूजनम्‌ | 
प्रियातिथित्वम्रिज्वा चब्रह्मकायरय लक्षण! || 
अथ--“जिसमें खाभाविक रीति से शौच, आस्तिकता, वेदों 
की, शुरू को पूजा, रूसार भर का हित करना, अतिथि सत्कार 
और नित्य अभिहोन्र की वान पाई जाय, वह ब्राह्मण का शरीर 
कहाता है |”? 
“शान्ताः सन्त सुशीलाथ सर्व भूत हितेर्ताः 
क्रोध कतूं न जानस्ति एतदू ब्राह्मण लक्षणम्‌ ॥!! 
अथ--जी शान्ति रखता हो, जिसके आचार व्यवहार सब 
शुद्ध हों, सबसे मित्र भाव से मिलनेवाला, सबका हित अर्थात्‌ 
उपकार करनेबाला और जो क्रोध करना न जानता हो, वह 
न्राह्मण है। 

' +सृध्योपासन शीलश्च सौम्यचितों दृढ़ त्रतः। 
सम,स्वेषु परेपु च एतदू ब्राह्मण लक्षणम्‌ ॥ 
अर्थ:--संध्या करने का आदी, दयालु, दृढ़ त्रत वाला और 

अपने-पराये को एक समान समभनेवाला ज्राह्मण कहाता है। 
प्रिय पाठकगण ! इसी अकार के और वहुत से श्लोक हैं, जिन 
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. से ब्राह्मणों के गुण, कम और खभाव प्रकट होते हैं। इस अकार के 
शुणों से रहित मिथ्या ब्राह्मण अभिम्तानियों के चरित्रों को पवित्र 
ब्राह्मणों के शिर मढ़ना क्षत्री पदाभिमानी लोगों की मूखंता और 
अतायेपन का लक्षण है, हमारे विचार में तो इस समय न्राह्मणु 
ज्षत्नी यह दोनों पद नाममात्र रह गये हैं । और इस प्रकार के 
मनुष्य वहुत ही थोड़े दिखाई देते हैँ। यद्यपि गुण कर्म से जाति 
माननेवालों का ऐसा कथन सर्वथा भूँठा दे; परन्तु यदि कोई 
जिज्ञासु पूर्णतया खोज करे तो यह दोप क्षत्री नामधारियों पर 
ब्राह्मण नामधारियों की अपेक्षा अधिक दीखता है, जिस प्रकार 
वेद की रक्षा त्राह्मण का कतव्य हैं, अर्थात्‌ वह उसका पठन-पाठन 
तथा सुनना-सुनाना बनाये रकखे, इसी प्रकार क्षत्री का कर्तव्य 
देश तथा त्राणीमात्र की रक्षा करना है। आप ध्यानपूर्वक विचारिये 
कि ब्राह्यणों ने केसे-केसे कष्टों से वेदों की रक्षा की ? जब कि जैन 
आर वीद्धों की प्रबलता तथा मुसलमान सम्राटों के अत्याचार से वेद 
पुस्तक जलने लगी और किसी भी ज्ञत्री राजा की यह शक्ति न 
रही कि उन अत्याचारियों का सामना करे वरन ज्ञत्रियों की तो 
यह दशा होगई कि उन्होंने राज्य के लोभ एवं ग्राणों के भय से 
यहाँ तक धर्म और ज्ञत्री कुल के मान को नाश कर दिया कि 
अपनी कन्याएँ यवन बादशाहों को देकर अपने क्षत्री माम को 
कलक्लित कर लिया | उस समय भी दीन ज्ाह्मणों ने चेदों को कएठ 
फर लिया और उनके खबरों के रक्षा हाथ के संकेत नियत करके 
यथासम्भव वेदों को बत्तमान सन्‍्तान तक पहुँचा दिया, जिसका 
बीज रहने से अथ प्रेसों की कृपा से एक के करोड़ों होने की 
आशा की जाती है | रा 

प्रिय पाठकगण ! यद्यपि भारतवर्ष के धर्म के नाश होने में 
आाह्मणों का अपराध अधिक दिखाई देता है, परन्तु भारत की 
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और वस्तुओं का नाश तो केचल ज्षत्रियों के खा से हुआ है, 
यदि आप खोज करेंगे कि भारत [पर यवनों के राज्य का कारण 
कौन हुआ तो आपको स्पष्ट विदित हो जायगा कि प्रथ्वीराज के 
मंत्री के पुत्र विजयसिंह के विश्वासधात से बढ़कर अन्य कारण 
इसका प्रकट नहीं होता, यद्यपि बहुत से मनुष्य जयचन्द्र को भी 
इस अपराध का दोपी ठहराते हैं, परन्तु वह भी तो स्वार्थी क्षत्री 
ही था। दूसरे यदि आप पता लगावें कि राना साँगा और 
बाबर के युद्ध में चिंत्तीर के महाराना साँगा की किस प्रकार पराजय 
हुयी और किस प्रकार हिन्दू राज्य का प्रताप बढ़ते-बढ़ते एका- 
एकी नष्ट होगया तो इसका कार्ण भी सलहूदी के राव का 
विश्वासधात ही इतिहासों से प्रकट होता है। यदि आप राज- 
स्थान में इस्लान के फेलने का वर्णान पढ़ें तो आपको विद्ति 
हो, जायगा कि ज्ञत्री राजा लोग ही अपने खार्थवश हानि पहुँचाते 
रहे जो कि महाराणा प्रताप के प्रति राजा मानसिंह के व्यवहार से 
प्रकट है। इसी प्रकार जब सिक्‍ख धर्म उन्नति पर पहुँचा और 
महाराजा गरणजीतसिंह के मरने के पीछे अंग्रेजों और सिक्‍खों से 
युद्ध हुआ, उस समय भी ख्वार्थी मनुष्यों के खां और विश्वासघात 
से खालसा कौम ( सिक्ख ) जेसी महान्‌ और वीर जाति नाश 
को प्राप्त होगई, जो कि वद्भवासी प्रेस के छपे हुए सिच्खवाद में 
लालसिंह, राजा गुलाबसिंह, ध्यान्सिह, तेजसिंह तथा रणजोरसिंह 
की करतूतों से श्रकट होता है । इन्हीं महात्माओं के खाथ ने 
सिक्ख जाति का प्रवाप नक्षत्र आकाश से उतार कर पाताल में 
डाल दिया । 

प्रिय पाठकगण | उपरोक्त बातों के पढ़ने से आप समझ गये 
होंगे कि स्वार्थी मनुष्यों के विश्वासघात ने भारतवर्ष का सत्यानाश 
कर दिया। इसकी विद्या, इसका धन, इसकी कारसीगरों सब नष्ट 
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हो गयी और अब स्नाश करके एक दूसरे पर दाॉप लगाते 
ओर भरगड्ा करते हैं; परन्तु सममनेवाल सममभते है. कि यह 
सब व्यथ की बातें है, न तो ब्राह्यगगों ने है भारततवप ओर धर्म 
की हानि की और न ज्षत्रियों ने ही विश्वासवात किया, क्योंकि जब 
शुण से वर्ण माने जाते हैं, तो न मृरू ओर स्वार्थी लोगों में 
ब्राह्मणों के गुण घटा सकते हैं, ओर न स्वाथचश कन्वाओं को 
लोभ से स्छेच्छों के हाथ सांप देना अधवा विश्वासथान करके 
देश को हानि पहुँचाना ज्षत्रियों के शुण कम में आ सकता हू 
झौर न अपने लालचवश दूसरों फो हानि पहुंचानवाल्त वेश्य, 
चेश्य कहा सकते हैं । 

प्रिय पाठकंगण ! आजकल सबसे बढ़िया एक शोर राम- 
कहानी छिड़ गई है, जिसने कि बचे बचाय भारत के सान को 
भंग करने का वीड़ा उठाया है, अर्थात्‌ इधर तो मृझ आएगू सब 
उत्तम गुणों को त्यायकर केवल दान लेने अथवा भिन्षा माँगने को 
अपना धर्म बता रहे है, उधर मृख ज्षत्रियों ने सब्र उत्तम बातों को 
छोड़कर साँस खाना ओर छोटे-छोट पत्तियों का सारना ही क्षात्- 
धर्म समझ लिया, एक ओर आय-समाज के सब्यों ने अपना 
नाम रजिस्टर में लिखाना ही आयधम का पूर्ण मेराज ( उन्नति 
पराकाप्ठा ) समझ लिया, ओर कतिपय मनु्प्यों ने जात का 
पुकार को समक्ष धर्म कम से बढ़कर मजुष्य जीवन का उद्देश्य 
सम लिया, सारांश यह कि सव मनुष्य शिक्षित ओर सूख 
मिथ्या अभिमान में फँसकर भारतवपे को नाश करने लगे और 
पाप पुण्य के सत्य चिवेंक फो एक ओर रख दिया। 

भय पाठकगण | जब कि दोनों का विभाग गुण कम से है 
तो हम नहीं जानते कि जिस प्रकार निरक्षर ताह्मण अथवा दकान- 
दार अपने को न्राह्मण समझ रहे है, अथवा कायर और स्वार्थी 
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क्षत्री जो कि दासत्व पर कमर कसे हुए हैं और क्षात्र धर्म से 
लाखों कोस दूर जा पड़े हैं। वेश्यागामी और मांसाहारी होने पर 
भी न जाने किस प्रकार क्षत्री कहलाने के अधिकारी हो सकते 
हैं। बेश्य जिनका कि धर्म सर्वदा सद्व्यवहार से धन कमाना 
था, जो पशु-पालन और दूसरों को सुख पहुँचाने का वड़ा साधन 
रिने जाते थे, आज झूठ की दुकान खोलकर, धर्म से निरंतर 
पृथक होकर तथा संस्कारों से पूर्ण रहित होकर अपने को वैश्य 
मानते हैं, न जाने उनके पास क्या प्रमाण है। इस समय यदि 
प्रत्येक वर्ण की अवस्था पर विचार किया जावे तो लगभग सवही 
अपने कर्मा से रहित हैं और कतिपय नवीन वर्णो कायस्थ आदि 
अत्यन्त कायर और निर्चल होते हुए-भी अपने को क्षत्री मानने 
लग गये हैं | इसी प्रकार के जातिमिथ्याभिमान ने मनुष्यों को 
उत्तम कर्मा से पतित कर दिया है ; क्योंकि वह अपने बड़प्पन 
के लिये केच्रल जाति को उपस्थित करते हैं, और गुणकम्मों का 
कोई ध्यान नहीं करते, जबकि ब्राह्मण केवल ब्राह्मण के घर जन्म 
लेने से, ज्षत्री क्षत्री के वीये से उत्पन्न होने तथा कायस्थ चित्र- 
गुप्त की सन्‍्तान होने से अपने को बड़ा मान रहे हैं, तो उनका 
गुण कर्म से फैसे प्रेम हो सकता था ? शोक तो यह है कि इन्होंने 
अपनी भ्ूठी प्रशंसा सिद्ध करने के लिये उन सिध्या भ्रन्थों को, 
' जिनको यह कभी भी किसी अन्य दशा में न मानते अच अपने 
हित के लिये, यद्यपि वे समूल घुद्धि विरुद्ध और सत्य से कोसों 
दूर हैं, सत्य मान लिया | यदि हमारे शिक्षित कायस्थों से कोई 
कहता है कि परमात्मा के जुडीशल आफिसर ( न्यायाधीश ) के 
चहाँ कोई मीर मुंशी ( महामन्त्री ) है तो वह भी तुरन्त ही बोल 
उठते कि सर्ब-ब्यापक और सबे शक्तिमान्‌ परमात्मा को अपने 
न्याय के लिये किसी अफ़सर की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 


(0/४५990४47?प59/(9899५ 


ध्ट [ दर्शनानन्द अन्थ संग्रह 


जहाँ स्वयं परमात्मा न हो, वहाँ एजेंट रह सकते हैं और लेखन 
भूल के रोग का उपाय है, परन्तु जिस श्रम को स्वक्ष ओर 
सर्वोन्तस्यामी कह जाता है, उसके यहा भूल का होना नितान्त 
, असम्भव है, परन्तु अब अपने कुल को सिद्ध करने के लिये इन 
* असत्य वातों को भी वे सत्य मानते है। े 
प्रिय पाठकंगण ! इस प्रकार चारों वर्ण इस मिथ्या अभिमान 
के कारण आपस में एक दूसरे को बुर कह रहे हैं, आ्राह्मण 
ज्ञत्रियों को बुरा वताते हैं, और क्षत्री त्राह्मणों पर दोपारोपण 
करते हैं, कायस्थ वैश्यों को धृणा की दृष्टि से देखते हैं. और 
वैश्य उतको उत्तम नहीं ब्रताते। सव से अधिक खेइ की वात त्तो 
यह है कि आरयंसमाज जैंसेः वैदिक धरम के सदस्य, जो कि शुण 
कर्मों से वर्णों को मानते हैं, उनको इस शेग से, आरोग्यता म्राप्त 
नहीं हुई, वे भी जाति सभाओं में, जो कि भारतवप सें उन्नति 
की सबसे अधिक हानिकारक संस्था हैं, क्योंकि इस मिथ्यामिमान 
का वड़ा भारी कारण ये समायें हैं, लीडिज्न-पाट ( मुख्य भाग ) 
ले रहे हैं, और अपनी जाति को बिना गुण कर्म की महत्ता के 
औरों से उत्तम बता रहे हैं। विशेष शोक तो इस पर है कि इस 
प्रकार के मूखे लोग जब आयैसमाज में बैठते हैं, तो उस समय 
वर्णों को गुण कर्म से बनाने पर जोर देंते हैं, परन्तु जब बाहर 
जाते हैं तो उसके विरुद्ध जाति-सभाओं में इसका खंडन करते है । 
प्रिय पाठकगण ! कहाँ तक लिखें--भारत के दुर्भाग्य ने इस 
मिथ्यामिमान को भारतवासियों के हृदय पर इस अकार अछ्लित 
कर दिया है कि जिसका दूर होना भी अति कठिन है और 
यावत्त यह शुद्ध न हो जावे तावतू भारतवासियों के गुण कमे 
शुद्ध ही नहीं हो सकते और जब तक शुण कर्म न सुधर जायें 
तब तक भारत में जीवन ही नहीं आ सकता और बिना जीवन 
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उन्नति दुलंभ है। सुतराम आये समाजों और धार्मिक पुरुषों को 
उचित है. कि इस मिश्याभिमान को नष्ट करने का प्रयत्न करें, 
जिससे यह देश फिर पहिली अवस्था पर आ जाबे और संसार 
में शान्ति फेल सके | 

प्रिय पाठकगण ! यद्यपि हम लाखों प्रकार का अयत्न करते हैं 
कि भारत में धम का प्रचार हो ; परन्तु यावन्‌ इस देश से मिथ्या- 
भिम्तान का नाश नहीं होता ताचन भारत की अवनति दिन-दिन 
बढ़ती ही जायगी। यद्वी नहीं कि मनुष्य फेतल जाति के सम्बन्ध 
में है| मिद्यां अभिमान को बतते हों बरन ओर दर्शाओं में भी _ 
3 पी २ 
जप कि अंग्रेज़ों पढ़ें हए अपने आपको देश हितेपी तथा कुपढ़ 
मनुष्यों को मूर्ख और घुसा चीतनेवाला सममते हैं; परन्तु यदि 
विवारप्क देखा जाबे तो यह भी उनको चुद्धि की निमव्नलता 
खोर मिव्या अभिमान ही हे : क्योंकि देश का वास्तविक लाभ तो 
केवल अनपड़ झपकों से ही होता हे, यह तो केचल कृपकों की 
कमाई ठगकर खानेंवले हैँ। जदाँ तक देखा जाता ह--भारतवपे 
में सिथ्याभिमतान को अचत्तत। दीख पड़ती है और यही अभिमान 
जाति, विद्या और घन आदिक भिन्न-भिन्न साधनों से काम में 
लाया जाता हे, इसी से यहाँ की उन्नति रुक गई । अतः हमें उचित 
हें क्ि हर प्रकार के मिथ्यामिमानों का नाश करके देश को 


लाभ पहुँचान का प्रयत्न करें| 
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प्यारे पाठकंगण ! एक वार वर्षा ऋतु में जब कि चारों ओर 
घनधोर घटा छा रही थी और अंधेरा इस कदर हो गया था कि 
अपना हाथ भी दिखाई न देता था । उस समय एक स्त्री और पुरुष 
अपने घर में वेखबर सो रहे थे, चोरों ने उत्तके धर से कूमल 
* लगाकर वहुत गेशनी कर ली थी और वेतहासा उनका माल 
ले जा रहे थे। उन्हें अपनी और अपने माल की कुछ सुध न थी 
और न यह मालूम था कि हमारे घर में चोर घुस आये हैं। सोने 
के समय वे अपने घर को मजबूत समझ कर निडर सोये थे, उस 
समय उन्हें कभी भी यक्नीन नहीं था कि ऐसे मज़बूत घर में किस 
तरह पर चोर आ सकते हैं ; लेकिन वर्षा ऋतु के जोर, जमाने 
के भाव ने उस मकान को ऐसा मज़बूत नहीं रहने दिया था, 
जैसा कि वह समझ कर सोये थे। चोरों ने मुख्तलिक् रास्ते उस 
घर से माल निकालने के लिये पेदा कर लिये थे, जिनका हाल 
घखबालों से बिलकुल छिपा हुआ था। इस तरह पर जब एक चौथाई 
के करीव माल निकल गया और यकीन था कि शेप भी निकल 
जाता कि उस वर्षा में एक विजली का गोला छूटा, जिसने सोते 
हुओं को गहरी नींद्‌ से जगा दिया और बिजली कड़की, पहले 
पुरुष जागा और उसने देखा कि घर में चारों ओर छेद हो रहे है | 
उसने उनको अच्छी तरह देखने के वास्ते कि किस क़द्र माल 
गया है, सामान्य-रोशनी की तलाश शुरू की, कुछ तो ऑधेरे के 
सबब से और दूसरे इस सबव से कि चोर सामान्य-रोशनी को 
पहले ही ले गये ; क्योंकि वह उन स्री पुरुष के बल और पराक्रम 
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का इतिहास सुन चुके थे, उन्हें ख्याल था कि जब तक ये सोये हुए 
हैं, तत्र तक दम इनका कुछ ले जा सकते हैं; लेकिन इनके 
. जागने पर साल ले जाना तो क्‍या वल्कि जान बचाना भी मुश्किल 

होगा और रोशनी के न होने से अगर ये जाग भी जावें तो हमारा 
कुछ भी न कर सकेंगे ; क्योंकि अव्वल तो अंधेरी रात में इनको 
हमारा स्वरूप ही नज़र न आवेगा-इदसरे अपने खोये 

हुए माल का ब्रिलकुल हाल न मालूम होगा, जिसके लिये ये 
हमारा पीछा करने के लिये तयार होंगे । उनका यह इरादा 
था कि वह उनका माल ले जाने के वाद उनको जान से भी मार 
डालें : लकिन अभी तक उसका इन्तिज़ाम नहीं होने पायाथा 
कि अचानक त्रिजली की कड़क ने उन्हें जगा ही दिया। पुरुष 
ने उठते ही राशनी की तलाश शुरू की ; लेकिन रोशनी की तलाश 
करना भी उसके लिये मुश्किल हो रहा था; किंतु विजली की रोशनी 
उसकी ज़रा-जरा-सी मदद 4 रही थी, जिसके ज़रिये से उसने यह 
मालूम कर लिया था क्रि मेरे घर में चोरों ने बहुत से छेद कर लिये 
हैं और बहत-सा माल भी ते गये हैं । उसने चाहा कि उन सूराखों 
को चन्द्र करके चोरों के पीछे अपना माल छीनने के लित जावे 
ओर जिस कदर हो सके अपना साल वापस ले, उसका ख्याल 
था कि जब तक यह सराख बन्द्र नहीं होंग, तब तक चोरों के 
हाथ से माल बचाना चहुत ही मुश्किल द्ोगा। इतने में उसकी 
क्री भी उठ खड़ी हुई आर उसने पुरुष से पूछा कि तुम्त क्‍या 
करना चाहते हो, उसने कहा कि इन सूराखों को वनन्‍्द्‌ करके इन , 
चोरों को पकढ़ने ओर माल लाने की कोशिश करूँगा। ञ्रीने 
कहा कि में हरगिज ऐसा न करने दूँगी यह सूराख तो घर का 
साज व्‌ सामान दसरों को दिखलाते हैँ.। क्योंकि हमारे दरवाजे 
से ते। बहत से लोग हमारे घर के पदार्थों को देख नहीं सकते 
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और तुम किसी चोर को मत पकड़ी अगर तुम्हारा कुछ माल 
ले गये तो ले जाने दो, वह हमारी किस्मत का नहीं वह उन्हीं का 
होगा, हमारे घर में कुछ कमी नहीं। पुरुष ने उसको सममाया 
कि अगर थोड़ा-थोड़ा इसी तरह ले जाते रहेंगे तो तुम एक दिन 
कंगाल हो जाओगी और इन सूराखों को वन्दर करना तो भत्ता 
काम है; क्योंकि उनकी राह से शत्रु आकर हमें चहुत हानि पहुँचा 
सकते है। स्री ने कहा भे सनातन से यह मूराख चले आते हैं। 
अब इनके बन्द करने की आवश्यकता नहीं और तुम जो कहते 
हो कि थोड़ा-थोड़ा माल चोरों के पास बराबर निकल जाने से 
तुम कंगाल हो जाओगी, तो सेरे पास इतना माल है कवि हज़ारों वर्षा 
में खतम न होगा और आगे का हाल कौन जानता है । ग़रजे की 
इसी तरह की बहस ओर भ्श्नोत्तर होते हुए जी पुरुष के पीछे 
ऐसी पड़ी कि जिसको बाहर जाना ओर सूराखों को बन्द्र करना 
और अपना माल वापस लाना बहुत ही मुश्किल होगया। जब 
चोरों ने देखा कि ख्री उसके पीछे भूतनी होकर चिपट गई है, वह 
किसी तरह भी अपना माल हमसे वापस नहीं ले सकता और न 
ऐसी दशा में हमसे सामना कर सकता है ; तो उन्होंने दिलेर होकर - 
पुरुष पर हमले करने शुरू किये और सूराखों के यस्ते और भी 
माल ले जाने लगे। वेचारे पुरुप को अपने बुजुर्गों का माल जाते 
हुए देखकर बहुत ही शोक हो रहा था पर क्या करे, इधर दुश्मनों 
का सामना, उधर सत्री की जबरदस्ती और कट्ु वाक्य उस पर 
रोशनी की कसी, गरज़ कि एक मुसीबत हो तो उसका बन्‍्दोव॑स्त 
भी हो सके, उसका हर एक पत्ता भी दुश्मन हो रहा था; लेकिन 
पुरुष जिसको अपने बुजुर्गों से मजबूती और बुद्धिमानी से काम 
दल का कप 32%: चह बराबर अपना काम करता 
5 जब उसको गोकते-रोकतें थक गई 
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आर उसने छोड़कर कहा जा--निपूतते जा, मेरे घर से बाहर निकल 
तेरा यहाँ क्‍या काम | जा, चोरों के पीछे जा ? अपना कास कर 
लेकिन ये सूराख जो हैं कभी वन्द न करने दूँगी और न उस 
असबाव को जो चोरों के हाथ में गया है, जिसके छूने से मुमे 
पाप मालूस होता है, इस घर सें लाने दूँगी। मर्द ने कहा--यह 
तुम्हारी वात अच्छी नहीं, क्‍या तुम्हारा मात जो चोरों के हाथ में 
चला गया है, अब वह किसी तरह भी शुद्ध नहीं हो सकता । हमें 
" उसकी शुद्धि के लिये कोशिश करनी चाहिये, जब कि तुम्हारे धम 
में जो अपवित्न दोगई हो, उसके शुद्ध करने का तरीका मौजूद है, 
तो फिर तुम क्‍यों नहीं उस घम् को मानती ! 

प्यारे पाठकंगण ! आप इस सिद्धान्त को सुन चुके, शायद 
आप सें से कई सज्जन इस चदृष्टान्त के मतलब को भी समर गये 
होंगे ; क्योंकि बहुत से भाइयों को इसके असल हाल जानने की 
इच्छा होगी, इसलिये मज़मून की असलियत की व्याख्या को 
जाती है | 

प्यारे सित्रों ! ज़ब महाभारत के बाद भारतवप में बेद का 
सूय्ये छिप गया तो अज्ञान की घटाओं से महा अन्धकार हो 
गया और चाममार्ग की आचार व्यवहार की खराबी ने ऐसा 
जोर डाला कि भारतवासियों को धर्म कर्म का जरा भी ज्ञान न 
रहां। हर आदमी वेसुध आलस्य की नींद में मस्त होगया । भारत- 
वर्ष की ऐसी दशा हो गई कि बेदिक धर्म की जगह बहुत सी 
वनावटी सम्प्रदायें हो गई और लोग अपने सम्प्रदायों के घुरे-से- 
घुरे कर्मों को भी अच्छा घतलाने लगे | बहुतों ने शराव, कवाव 
और भोग को धर्म बतला दिया, वहुतों ने इससे भी बहुत खराब 
बातों को जायज कर दिया। ऐसा होते ही चारों ओर से ग्रेर मज़- 
हथ वालों के हमले भारतवर्ष पर होने लगे और उन्होंने बेदिक 
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धर्म-के मानने वालों को अपने मत में लाना शुरू किया | बेदिक 
धर्म में वाममार्ग के साथ मुदत तक पड़ोस में रहने से उनकी 
बहुत-सी बातें आ गई थीं, जिससे वैदिक धर्म ऐसा मजबूत नहीं 
रहा था जैसा कि सृष्टि के आरम्भ से लेकर महद्मभारत के जमाने 
तक | इसकी कमजोरी और वासमा्ग की बू-बास ने यहाँ पर 
बौद्ध, जैनी, मुसलमान व ईसाई चारों मजह॒बों को वेदिक घमम के 
अनुयायी यानी बेद्‌ के माननेवालों को अपने धर्म में लाने का 
भौक़ा दिया। यहाँ तक कि भारतवर्ष में बौद्ध और जेनमत के फेलने 
के बाद करीवन छः करोड़ आदमी मुसलमान हो गये ओर अरसा 


है. ५४ 


१४० साल में क़रीवन २५ लाख हिन्दू ईसाई धर्म में चले गये। 
ऐसी हाह्नत में दुनिया के तमाम मजहयों का यह ख्याल था 
कि इसी तरह एक दिन वेद्कि-धर्म का खातमा हो जायगा और 
कुल वेद के माननेवाले ० रह जावेंगे ; लेकिन परमात्मा को यह्‌ 
वात मंजूर नहीं थी कि उसका दिया हुआ ज्षान संसार में से 
अलग हो जावे और लोग हमेशा के लिये ऐसी महा अँगबेरी रात्रि 
में पड़े रहें | इस वास्ते उसने अपनी कृपा से इस घनघोर रात्रि में 
एक विजली का गोला छोड़ा, जिसने एक दफा सारे संसार की 
नींद को दूर कर दिया | यद्यपि बहुत-से आदमी थोड़ी देर बाद फिर 
ख्वाध में चले गये ; लेकिन एकबार तो सबके लिये हलचल पड़ 
गई । वह गोला स्वामी दयानन्द के उपदेश का जोरदार शब्द 
था, जिसने भारतवासियों को नहीं बल्कि कुल संसार को धर्म की 
तहकीकात की तरफ़ रुजू कर दिया। अमेरिका और इह्जडलेंड के 
माइह परस्त ( प्रकृति उपासक ) मुल्कों में जहाँ पर नास्तिकता का 
ज़ोर हद से ज्यादा चढ़ गया था, हज़ारों आदमियों को धर्म की 
तहकीक्रात का शौक हुआ और लोग ईस्वरी-ज्ञान की तहकीकात में 
ल्ञग गये। उस महात्मा के उपदेश से आये-समाज ने जागकर इस 
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बात की तल्लाश की कि किस तरह पर हमारे मुल्क को यह 
हालत हो गई है, लेकिन मुसलमानों ने हिन्दुओं के मजहवब की 
कुल किताबें जो उनके हाथ लगीं जला दी थीं और वहुत-सी 
किताबें हिन्दुस्तान की जमन वरग्गेरह योरोप के देशों में चली गई | 
इसलिये आये-सस्ताज को वड़ों की किताबों की तलाश की वहुत 
ज़रूरत मालूम हुई, जिससे वह अपने भाइयों को जो वाममा्ग से 
देदा हुईं बुरी रीतियों को देख वैदिक धर्म को छोड़ ईसाई और 
मुसलमान मजहव में जा रहे हैं ; किसी तरह उन रीतियों को दूर 
कर उनको वैदिक धर्म से पतित होने से वचावें और जो लोग 
वैदिक घ॒र्म से पतित हो चुके हैँ, उनको वापस लाने की कोशिश 
करें, ताकि वैदिक धर्म फिर वैसी ही हालत में आ जावे, जैसा कि 
वह महाभारत के पहले था ; लेकिन आये समाज के वाद ही एक 
सी, धर्म सभा के नाम से छठी, जिसने आये-समाज का दामन पकड़ 
लिया और कहा--खबरदार ! तुम इन चुराइयों को दूर मत करो 
इनसे हमारे धर्म की खूबी और वुजुर्गी जाहिर होती है और ठुमको 
क्या पड़ी है ? कोई धरम पर रहे था न रहे | परंतु आये समाज का 
जो ख्याल था कि वैदिक धर्म के माननेवाले जो ईसाई मुसलमान 
इत्यादि मजहवों में अपनी ग़लती या किसी विपय के लालच से 
गये हैं | जो हमारी तरह ऋषियों की औलाद है; लेकिन 
अपने बुजुर्गों के सच्चे धर्म को चसवब नादानी के हानि पहुँचा 
रहे हैं; उनको सममाकर और आयश्वित कराकर फिर उनको 
ऋषि सन्‍्तान बना दिया जावे कि श्रीमाने स्वर्गंवासी महाराज 
ज़म्बू काश्मीर ने काशी इत्यादि के परिडतों से साबित करा दिया - 
है कि धर्म के न जानने से जो ईसाई वा मुसलमान हो जाबें, उनको 
आयश्रित्त करके शुद्ध कर लेना विलकुल घर्शाशत्र और बेदों की 
आज्ञा के अनुसार है, जिसके लिये महाराज ने ( रणवीर रज्नाकर ) 
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नामी पुस्तक पर वहुत से परिइतों के हस्ताक्षर भी करा दिये हैं। 
लेकिन भारतवर्ष के कुदिंन ने अब भी धर्म सभा के मृर्ख और , 
अपस्तार्थी मनुष्यों को भ्रायश्रित्त का शत्रु बना रक्‍्खा है । जिससे 
बैदिक धर्म की वह कमी जो मुसलमान चादशाहों की जबरदस्ती से 
पेदा होगई थी, पूरी होनी कठिन ज्ञात होती है। बावजूद कि धम 
सभा में ऐसे लोग भी मौजूद हैं, जो मुसलमान डाक्टरों की दवाई 
स्तेमाल करते हैं, जिसमें उनका पानी मिला होता है । मुसलमानों के 
हाथ का सोडावारर पी लेते हैं, मुसलमान वेश्याओं के साथ खा लेते 
हैं, इस क्रिस्म के मुसलमानों के साथ खानेवाले तो शुद्ध ह और जो 
लोग ध्म-रज्ञा के लिये मुसलमान और ईसाइयों को जो पहले 
हिन्दू थे शुद्ध करके मिल्ा लेते हैं, वह अशुद्ध हैं) सच है घोर 
कलियुग का यही घस है कि रक्षक अपविन्न और पेश्यागामी और 
शराबी और कवाबी पवित्र | अगर इतना अज्ञान न छा जाता तो 
भारत का दुर्भाग्य किस तरह कामयात्र होता। 

प्यारे पाठकगण ! आर्यसमाज जो भारतबर्प के धम और 
विद्या का वचानेवाला है, जिसका उद्देश्य ही सम्पूर्ण संसार को 
सुख पहुँचाना है और अपने तन, मन से आपकी सेवा में लग 
रहा है, उसको अपस्वार्थियों ने भूठी गप्पों और धोखे की चालों 
से ऐसा बदनाम कर दिया है, जिससे भारतवासी अपने परमहित- 
फारक को नक्वरत की निगाह से देखते हैं। जहाँ पर इस क़रिंस्स 
की महा अन्धेर रात्रि हो, वहाँ उन्नति की आशा करना बहुत ही 
कठिन है। अफ़सोस की वात तो यह है कि आज ऋषियों कौ 
सन्तानों का घ्म रोेटियों पर विक रहा है, सब लोग ऐसे मूर्ख हैं 
कि चह धरम के शब्द को असलियत से भी जानकार नहीं हैं, और 
लोग जानते हैं. कि उनका रोजगार अभी खराबियों और चुरी रीतों 
पर क्वायम है, अर्थात्‌ इस ख्याल में हैं कि आज हम सचाई की 
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ओर ध्यान देंगे तो लोगों में हमारी विद्या की पोल ख़ुल जायगी, 
वह कहेंगे कि आज तक परिंडत होकर ग़लत कायदों के कायल 
रहे । गर्जेकि पढ़े लिखे-और पण्डित तो इस आफत् में फँसे हैं 
ओर अनपढ़ और मूखेता के कारण मँमथार सें डूब रहे हैं, इन 
लोगों के अपखाथ (खुदगर्ज़ी ) और बेवकूफी से वैदिक धर्म 
प्रतिदिन तबाह होता चला जाता है। ये लोग यह नहीं सोचते कि 
उनकी बेवकूफ़ी से छः करोड़ हिन्दू मुसलमान हो गये और पश्चीस 
लाख आदमी ईसाई हो गये । आज जिस कद्र हानि हिन्दू मुसल- 
मानों के मगड़ों से हो रही है, अगर ये भाई जो मुसलमान हुए हैं 
न होते तो कभी मुमकिन न था कि भारतबप की. यह दशा होती। 
' लेकिन आज आधी ताकत जिससे कुछ मुल्क का फायदा होता, 
आपस के मगड़ों में ख् हो रही है, जो आयेसमाज ने इस बात 
की कोशिश की कि हिन्दुओं को मुसलमान और ईसाई होने से 
बचाये और जो लोग ग़लती से हो चुके हैं, उनको भ्रायश्वित्त करा 
कर वापस ले तो यह अपसवार्थी लोग बेवकूफ लोगों को वहकाकर 
आयेसमाज को धरम रक्षा से बाज रखने की कोशिश करते हें । पी 
प्यारे पाठकंगण ! सनातन धर्म सभा अगर किसी अच्छे 
काम का अचार करती तो आयेसमाज को बहुत सद्‌द मिलती ; 
लेकिन यह तो बजाय उपकार के भगड़े में डालने का वन्दोवस्त 
करती है। यद्यपि आयेसमाज प्रतिदिन बहुत उन्नति करता चला 
जाता है ; लेकिन धर्मसमाज के भरगड़ों ने आयेसमाज की गति 
को बिलकुल बद्ल दिया है। आयेसमाज का उद्देश्य यह नहीं था 
कि वह वैदिक धर्म के माननेवालों में और झगड़े उपस्थित करे 
इसका उद्देश्य तो केवल बैदिक धर्म की रक्षा करना था और जो 
छिद्र जैन, बौद्ध, इसाई और मुसलमान लोगों की तालीम से 
वैदिक धर्म में पेदा हो गये हैं, उनको बिलकुल अलग करके शुद्ध 
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वैदिक धर्म को जिसके सामने संसार के किसी मत का वल नहीं 
कि अपने मत को उपस्थित रख के संसार भर में फेला दे | लेकिन 
शोक तो यह है कि भारतवर्ष सें उत्तम ब्ण और सब से श्रेष्ठ 
कक्षा के मनुष्य यानी ब्राह्मण और साधु अब उन्हीं अशुद्धियों 
के बचाने वाले हो गये हैं, जो और मतों के सम्बन्ध से पेदा 
हो गई हैं। 
प्यारे पाठकगण ! क्या कोई सनातन धमं का परिडत वतला 
: सकता है कि वेद और वेदालुकूल पुस्तकों सें कहीं मुसलमान मुद्दों 
की कवर की पूजा लिखी हैं? आप में से कोई इसका सबूत दे 
सकता है ? कदापि नहीं ? क्या कोई चतला सकता है कि सनातन 
ऋषि मुनि इसी भाँति पर धर्म से अलग रद कर केवल संसार 
का धन कमाने को ही धर्म कम मानते थे ? जेसा कि आजकल 
हमारे चहुत से भाई कर रहे हैं, क्या यह रामलीला का खेल कोई 
सनातन धमं सिद्ध कर सकता है, क्या अपने बुजुर्गों को चोर और 
जार वतला सकता है ? जिस तरह हमारे सनातन धर्मी लोग 
महात्मा कृष्ण जेसे योगिराज को चतला रहे हैं, कया कहें एक 
वात हो तो वतलावें, जिधर देखो उधर काम चौपट हो रहा है, 
केवल इस लिये कि हमारे देश के खन्नी वनिये अपनी धर्म 
पुस्तकों के पढ़ने के लिये विद्या की आँख नहीं रखते | इन 
कारणों से उनको अन्धे को भाँति दूसरे की अन्धाधुन्ध तालीम 
होती चली जाती है। जिस अकार एक अन्‍्धा दूसरे अन्‍्धे के 
अन्धा होने को नहीं जान सकता, ऐसे ही यह मूर्ख लोग अनपढ़े 
ब्राह्मणों और और साधुओं की मूखता और अशुद्ध तालीम को 
नहीं समझ सकते | इसलिये हर एक आदमी को हौसला पेदा 
होगया है कि वह जो चाहे शाल्रों का नाम लेकर उनको सममावे। 
प्यारे पाठकगण ! यद्यपि शास्त्रों और बुजुर्गों में इनकी श्रद्धा 
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प्रशंसनीय है, लेकिन ज्ञान की कमी से हानिकारक हो रही है । 
अगर ये मनुप्य वेद विद्या की कुछ तालीम पाकर कुछ विचारते 
ओर उस पर इसी श्रद्धा से असल करते, जेसा कि आज कल 
करते हैं तो जरूर मोक्ष पद के भागी होते ; लेकिन अफसोस तो 
यह है कि ये धर्म सभा के लोग ऐसे खुदगरज़ हो रहे हैं कि 
अपने क्ायदों की आप जड़ काटते हैं, कहते तो यह हैं कि 
५६ ष् हक ९ 

वर्ण उत्पत्ति से है ओर आयेसमाज से दिन रात इस बात 
पर भागा. करते हें कि गुण कर्म से वर्ण नहीं चल्कि वीय से 
है; लेकिन अमली तरीका इसके बिलकुल खिलाफ़ है, इनकी ससा 
के बड़े-बड़े उपदेशक वह़ई, रोड़े इत्यादि जातियों के हैं, जो कोई 
तो सागर संन्‍्यासी वन गया है और कोई उदासी कोई निमला 
गरजे कि लोगों ने साधुओं का भेप बदल लिया है अब जय से 
मेष से तो उनका बर्ण बदल गया कि अब उनके धर्म सभा के 
त्राह्मण तक स्वामीजी महाराज कहते और उनकी इज्जत मिस्तल 
अपने गुरु संन्यासियों के करते हैं और यह ख्याल नहीं करते 
कि वह वीर्य से चढुई हैं या शूद्र हैं, उनको वर्ण से कोई गरज 
नहीं सिर्फ़ भेप से गरज है । 

प्यारे पाठकंगण ! अपनी गलत समम से हे सेम्बरान 
( समासद ) सनातन धर्म समा अमल वही करते हैं कि जो 
आये समाज के अनुसार है; लेकिन जवानी तौर पर दिन शत 
स्वरामी दयानन्द सरस्वती जैसे धर्मात्मा परोपकारी को जिसने कि 
वैदिक धर्मियों की काया पलट दी अर्थात्‌ जो वेदिक धर्मी सुसल- 
मान और ईसाई उनके सुक्काविले में बहस करने से घबराते थे 
आज असलमान और ईसाई उनसे बहस हक में घबरा रहे है 
और पहले हिन्दू लोग दिन रात मुसलमान ईसाई हो रहे थे, अब 
बहुत ही कम लोग हैं, जो धर्म समझ कर मुसलमान और ईसाई 

४ 
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हों। बल्कि उनका कमजोर धर्म समझ कर वापस आ रहे हैं। 
कई हज़ार आदमी वापस आ चुका है। यह सनातन धर्म के 
पंडित जानते हैं कि रवामी दयानन्द के सिद्धान्त बिल्कुल वेद के 
अनुकूल हैं और उन्होंने ऋषियों की राय के विरुद्ध कुछ नहीं लिखा 
है। उनकी मेहनत और गालियों से आय्येसमाज का कुछ नुक- 
सान नहीं हो सकता लेकिन फिर भी अपने रोजगार की हानि समझ 
कर ऐसे अधर्म को कर रहे हैं। परमेश्वर ! इस महारात्री को मिटा 
कर हमारे भाइयों को बुद्धि दे, जिससे वे सनातन वैदिक धर्म को 
अहण करके उसका ग्रचार करें | 
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प्यारे आयबरत्त के रहनेवालो ! आजकल आयवत्त के चारों 
ओर यह धूम मची हुई है कि अमुक स्थान पर डाकू आये और 
अमुक मनुष्य को मार कर इतना धन लूट ले गये। अ्त्येक भनुष्य 
के मुख से डाकू शब्द सुना जाता है; परन्तु बहुत थोड़े मनुष्य 
हैं, जो इस शब्द के वास्तविक अथ को जानते हैं| 

(प्रिय पाठकगण ! डाकू की शिक्षा यह हे कि चह सबंदा धनो- 
पाजन करना अपने जीवन का उद्देश्य समझता है, वह जहाँ पर 
कोई राजकीय कर्मचारी देखता है अथवा कोई और शज्ास्र से 
सुसज्ित शक्ति सन्मुख आती है वहाँ से तुरूत हट जाता है। 
उसे जहाँ कष्ट की सम्भावना ही और घन मिलता हुआ न दीखे, 
वहों वह भूल कर भी नहीं जाता। उसकी दृष्टि में समस्त नष्ट 
हो अथवा प्रसन्न रहें कुछ बात नहीं, उसका उद्देश्य तो येन-केन 
प्रकारेण आनन्द को प्राप्त करना तथा अपनी कीतिं फेलाना है। 

प्रिय पाठकंगणु ! डाकू शब्द संस्कृत भाषा के दस्यु शब्द का 
अपभ्रंश जान पड़ता है, जिसका अर्थ यह है कि अपनी शक्ति से 
दूसरे का धन छीनकर खाना और ख्बयं प्रेदा करने का यत्न न 
करना । जब विचार किया जाता है तो शक्ति चार प्रकार की है;-- 
शत्न बल, विद्यावल, बुद्धिवत और अनुभववल ! हा पॉचवाँ धन 
का बल और है, इन्हीं पाँच शक्तियों द्वारा मनुष्य दूसरों के 
माल को प्राप्त करके आप लाभ उठाता है । परन्तु आज-कल 
शत्न के वल से जो किसी का धन हरुण करता है, उसी को डाकू 
कहते हैं. अन्य को नहीं | यह स्पष्टतया पक्तपात और अन्याय है। 
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मैं जहाँ तक देखता हूँ, लट्ट का बल सब से हीन है। उदाहरस्णाय 
एक कृपक ने अपने सम्पूर्ण ब्ष के परिश्रम से दो सी मन श्रन्न 
उत्पन्न किया | इसमें से लगभग एक तिहाई तो गवर्नभेणट और 
ज़मींदारों ने छीन लिया, बहुत-सा भाग बौीहरे ने ब्याज में किस्तों 
से ले लिया, बहुत-सा मुकदमेवाज़ी में वकील साहव और न्यायालय 
के डाकू अर्थात्‌ पूँसखोरों ने उड़ा लिया और बहुत-सा दुकानदारों 
ने वस्तुओं के मुनाफे के रूप में अर्थान्‌ एक रुपये के पदाथ को 
डेढ़ रुपया ऐंठ लिया। इसी प्रकार लुटतें लुटाते दो सौ मन 
अन्न में से ९ मन अन्न बचा, अच बताइय तो सही वह दीन 
क्या तो आप खाबे, क्‍या चलों को खिलावे, क्रिससे कुटुम्ब का 
पालन फरे ओर कया बचाधे । जिससे कि दुर्भिक्ष के लिय भोजन, 
पशुओं के मरने का व्यय तथा विवाह और मृत्यु में जो धन की 
आवश्यकता होती है, उसे पूर्ण कर सके। ऐसी दशा में जब वह 
लाचार हो जाता है और देखता है कि और प्रकार की शहघ्तिवाले तो 
: आनन्द और चैन से धन लूदते और मौज करत हैं परन्तु में अना- 
द्र और उपेक्षा की नदी में डूब रहा हूँ, उस समय वह यही 
सोचता हूँ कि अन्य मनुष्य तो अपनी शक्तियों को प्रयोग में लाते 
हैं, केचल में ही अपनी शक्तियों को निकम्मा खो रहा हूँ। ऐसे 
विचारकर और अपनी विपत्ति को सन्मुख रखकर ( मरता क्या 
न करता ) इस कथन के अनुसार जो कुछ उससे चन पड़ता है, 
कर डालता है, यद्यपि ग़वनसेर्ट का भय उसे धमकी देता है। 
परन्तु जब गवनसेण्ट के भय से अन्य शक्तियोंबाले नहीं डरते 
तो फिर मुझे क्या भय है, वह ऐसा सोचता है ? वह देखता है कि 
वकील न्यायालय से सरासर झूठे मुकदमें लेते हैँ ; परन्तु उनको 
अंपनी बुद्धि के ल्ठ से सत्य कर दिखाते हैं । जिसके कारण सैकड़ों 
दीन घर से बिना घर के होजाते हैं और धनी उनके रक्त से आतन्द 
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करते हैं । वह सोचता है कि क्‍या कारण कि यह तो न्यायालय में 
श्ैंठे लूटते हैं और फिर भी कोई इन्हें नहीं पूछता ? फिर विचार 
करता है कि इनके साथ तो गवनमेंट का भाग है ; क्‍योंकि यदि 
४) सकड़ा वकोल साहव को दिया जाता है तो साथ ही ७॥ सेकड़ा 
का काट-फॉस ( शुल्कल्यायालय ) गवनसेट भी तो ले लेती है । 
इसके अतिरिक्त छाटी दरलजवास्तों पर जो टिकट लगाय जाते 

वह सब मिलकर १०) सकदड़ा से थाड़ा ही न्यून हैं, मानों उन दीनों 
द नाश करने में जो धन प्राप्त दोता हूं, उससे से ॥॥| गबनमेंट का 
आओर।| वकीलों का है। सुदराम्‌ वह समझ जाता हैं कि उन्हें 
गवनभेद से उरसे का काठ कारण नहीं ? फिर वह देखता है कि 
पतलिस ओर न्यायालय के छद्वाट-छोट कमंचारी सरकारी नोकर होते 
हुए भी निशिदिन पँस खा रहे है, उनको भी गवनमेट से कोइ भय 
नहीं ? क्‍यों, यह देखता है कि पुलिस तो गवनमेंट के भय का बड़ा 
भारी साधन है और यह वहत से सनुप्यों को नप्ठ भी करदे तो 
भी फोई नहीं पृद्ध सकता ; व्योकि सरकारी कर्मचारी तो अन्तयामी 
नहीं और पुलिस के अधिकार इतने बढ़े हुए है कि इनका कोई 
पारावार नहीं। एक खनी (हत्यारे ) को छाड़ दंना ओर उसके स्थान 
पर किसी निर्शेष सभ्य का जिससे शत्रता हो मिथ्या दोप लगा 
कर फॉसी दिला देना तो यह अपने वायें हाथ का काय सममते 
हैं । और एक सब्य मनप्य का सान भंग कर देना अथवा उसके 
घन तथा जोवन को खतरे में डाल देना तो साधारण काये है। 
भल्ना फिर किसके बरे दिन आये है, जो इनकी करतूतों को राजकीय 
कर्मचारियों के समक्ष में उपस्थित करे, अथवा किसको अपना 
जीवन भार प्रतीत होता ह कि जो इन यमदूतों से सानुरोध सबंदा 
के लिये उत्पन्न करे और अपने घन ओर जीवन को एक भयातक 
अवस्था में डाल देवे । अतः पुलिस को गवनमंट से भय रखने का 
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कोई कारण नहीं। रहें न्यायालय के कमचारी, सो यह तो राजकीय 
कमचारियों के बल में है। भला इनसे शत्रुता करके भी कहीं न्याय 
की आशा हो सकती है इसलिये उनकी । बात भी अधिकतर छिपी 
रहती है, इस कारण इनके न उरने का अचंभा करना बड़ी भारी 
भूल है, बह देखता है कि धनी ( साहुकार ) किस्तों के द्वारा वष 
भर में १००) के १०४) लेते हैं. और गुमास्तें बहु्रा कूँठे काग्रज 
बनाते है, भला फिर यह राज्य से क्‍यों नहीं डरते ? फिर सोचता 
है कि यह भी गवर्नमेंट को अपनी आय पर कर देते हैं. और 
मुकदमेवाजी द्वारा भी गवनमेट के कोप की भरने की कल भी तो 
यही है। यदि यह झूठे काराज़ न बनायें ओर सो देकर दा सो न 
लिखें तो मुकरमेताजी चले केसे ? और यदि मुकदरमेयाजी न चले तो 
गवनमेंट का काप केने भरे १ इसके पीछे बह शज्ञार के दुकानदारों 
की ओर ध्यान देता हैं, और कहता हू कि यह तो गवर्नमेंट से 
सम्बन्ध नहीं रखते, फिर किस प्रकार छाट-बड़े नापने के गज़ और 
लेने देने के प्रथक-प्रथक चाट रख सकते है १ क्‍या कारण कि इनके 
हृदय सें गवनसेट का तनिक भी भय नहीं, जब तनिक विचार- 
पूर्वक देखता है तो समझ लेता है कि प्रथम तो चंगी की आमदनी 
का वड़ा भारी जरिया ( साधन ) यही लोग हैं, दूसरे रेल की 
आमदनी अधिकतर इन्हों के काम पर निर्मर है, दीसरे विलायत के 
' व्यवसाय का वड़ा भारी कारण यही मन॒ष्य हैं । 

यदि यह न हों तो केसे हो सकता ह कि भारत की रुई तीन 
सेर की विल्ञायत को जा रही है और उस बदले में रुपये की १ 
छटांक मलमल आती है, जिसका यह आशय है कि एक रुपये 
की रुई के ४८) विलायतवालों को पहुँच जायें और इस पर भी 
इन दुकानदारों का लाभ अलग रहा, और फिर यह भी तो 
गवनमैट को इन्कमटेक्स ( आमदनी पर 'करः ) देते हैं; भला 
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जब प्रत्येक अवस्था में ये लोग गवरनमेंट और उसके देश वासियों को 
लाभ पहुँचाते हैं, तो फिर दीन क्ृपकों के लूटने से इन्हें क्‍या 
भय हो सकता है। अब रहे जमींदार, सो तो अपनी आय में से 
४८) सेकड़ा राज्य को देते हैं, बह जितनी आमदनी बढ़ावेंगे 
उतना ही गबर्नमेंट को लाभ होगा। भला इन्हें तव क्‍या भय हो 
सकता है। अब वह अपने वियय में विचार करना आरम्भ करता 
है कि मेसी शक्ति का गवर्ममेट के साथ कोई सीधा सम्बन्ध नहीं 
और मुझम्ते सीधा गवनमेंट को कोई लाभ नहीं पहुँचता, सुतराम्‌ 
गवर्नमेंट लद्द के चल से छीननेवालों को दण्ड देती है, और 
अन्य शक्तियों से कोई चाहे समस्त संसार को लूट खाय, 
गवर्नमेंट तनिक भी बीच में नहीं बोलती फिर सोचता है कि 
गवनमेंट भी तो सजाति है, वह भी तो लट्ठ के बल से शासन 
करते हैं, उसकी सम्पूर्ण शक्ति भी तो लट्ट के आसरे 
ही है, वह विचारता है कि क्‍या कारण है कि गवर्नमेंट हमार 
व्यवसाय सहयोगी होकर हमें नष्ट करना चाहता है, फिर 
सममता है कि संसार में मनुष्य अपने हम पेशे को देखकर यह 
सोचते हैं कि इसके कारण हमारे व्यवसाय में हानि पहुँचेगी, 
कदाचित्‌ इसी प्रकार हमारे लट्ठ के बल को देखकर गवरनमेंट को 
भी सूमा है । 

प्रिय पाठकगण ! एक समभद्धार डाकू, जिसके विचार कि मैं 
ऊपर दिखा चुका हूँ, एक समय किसी जगह [जा रहा था, साये में 
उसकी एक साहूकार ( धनिक ) एक वकील, एक जमीदार और 
एक दुकानदार ते भेंट हो गई | डाकू ने अत्येक से उसका हाल 
और पेशा पूछा, जब प्रत्येक ने अपना-अपना पेशा और हाल 
बता दिया तो उन्होंने डाकू से उसका पेशा और हाल पूछा, डाकू 
ने सम्पूर्ण हाल कह छुनाया ओर फहा--आताजी | हम और 
द्‌० प्रं० सं--४ 
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तुम सब एक काम के करनेवाले है, यद्यपि हमारे तुम्हारे काम 
करने के साधन भिन्न-भिन्न प्रकार के हैं ; परन्तु सुद्धि जान सकती 
है कि हमारे तुम्हारे जीवन का एक ही उद्देश्य है, अर्थात्‌ दूसरों 
की कमाई से धन प्राप्त करना ओर उससे आनन्द भोगना, इस- 
लिये मैं प्रार्थी हूँ कि हम सब को उचित हू कि मिलकर रहें और 
दूसरे साथियों में मेरे आदर को बढ़ाया जावे । 

प्रिय पाठकंगण ! डाकू की इस वात को सुनकर सेठजी मारे 
क्रोध के अंगारा हो गये और घवराकर कहा:--- 

सेठ--क्या तुम्हें लक्षा नहीं आती कि तुम नित्य प्रति 
सेकड़ों दीनों का गला काटते हो और उनके घरों की वस्तुओं को 
लूटते हो, उनको सुख देकर ,लाभ नहीं उठाते वरन्‌ सबंदा नष्ट 
करने का अयत्न करते हो, और फिर हमारी समानता का दावा 
करते हो तथा हमें अपना हमपेशा समभते हो। इससे तुम्हारी 
मूखंता का परिचय मिलता है, क्‍या हमने भी तुम्हारी भाँति फिसी 
को नष्ट किया है 

डाकू--महाशय ! क्षमा कीजिये मेने भूल की, क्‍योंकि आप 
हमारे हसपेशा नहीं बरन्‌ सर्दार हैं, हम धनवानों को लूटते है. 
ओर आप दीनों का लोहू पीते हैँ, हमने आज तक किसी का घर 
नीलाम नहीं कराया और न ज़मोन विकवाई, ताज़ा-ताज़ा माल 
जो धनाव्यों से मिला छीन लिया, हममें यह शक्ति नहीं कि धर 
जमीन छीन सके, यह आप ही से हो सकता है । 

सेठ-- हम किसी को लूटते नहीं वरन्‌ पहिले अपने रुपये 
को जोखस में डालते हैं, फिर कुछ व्याज लेते हैं, जिसको आव- 
श्यकता होती है ले जाता है । 

डाकू--सेठजी ! आप तो रुपये को जोखम में डालते हे, 
परन्तु हम आपसे चढ़कर अपने प्राणों को जोखम में डालती हैं । 
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सेठ--भाई ! हमारे रुपये तो बहुधा मारे जाते हैं और १००) 
में १०) तो अवश्य ही मारे जाते हैं, फिर सरकार का ख़च्च, 
मुकदमे का ख्च सब हमको ही देना पड़ता है, बहुघा अमले 
वालों को ( न्यायात्ञय के ) छोटे-छोटे कर्मचारियों को भेंट 
होती है। , 

डाकू--सेठजी ! आप क्या कहते हैं! यहाँ तो पचास से 
अधिक जीव जाते हैं और फिर भी सफलता नहीं होती । 

सेठ--तुम तो सहस्नों मनुष्यों के निरपराध आण लेते हो, 
तुम से देश को बड़ी भारी हानि पहुँचती है, हमसे देश का मान 
और लाभ होता है, भला फिर हम और तुम किस श्रकार 
समान हैं ९ 

डाकू--आप तनिक सोचकर वात कहें, क्‍या बहुत से मनुष्य 
व्याज से घवड़ाकर आत्म-घात नहीं कर लेते, हृत्या तो हम तुम 
दोनों करते हैं, अन्तर केवल इतना है कि तुम इतना ठु:ख देते हो 
कि वे दीन दुखित होकर आण देने पर स्वयं उतारू हो जाते हैं 
ओर हम बिना दुखाये स्वयं मार डालते हैं | रहा आप से देश का 
गौरव और लाभ सो यह दोनों भक्ूठ हैं, क्‍योंकि यदि देश को 
कभी किसी के अत्याचार से बचाया है तो हमीं ने बचाया। देखो 
शिवाजी और रणजीतसिंदह आदिक ने पहिले शत्रुओं पर डाके 
मारे तत्पश्चात्‌ उनको जीत लिया मानों शाही छोटे हमले का 
नाम डाका और बड़े का नाम बादशाही हमला ( राजकीय- 
आक्रमण ) है | देखो हजरत मुहम्मद ने भी प्रथम विपक्तियों को 
इसी भाँति जय किया और अन्त सें बली होकर अस्बदेश को 
लाभ पहुँचाया, वह किसी से छिपा हुआ नहीं है। नादिस्शाह ने 
भी यहाँ से बादशाही प्राप्त की। महाशय ! हमारी जाति से तो 
देश को लाभ ही है, महानुभाव ! हम अपने देश का धन किसी 
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दूसरे देश को नहीं पहुँचाते; वरन्‌ घनी वलवानों से छीन कर 
दीनों और निर्वत्ञों को देते हैं । 

यह सुन कर वकील साहव बोल उठे । तुम दोनों मनुष्य मूर्ख 
हो, तुमसे कभी देश और जाति को लाभ नहीं पहुँच सकता, 
जितने शिक्षित और आज़ाद पेशा ( स्वतन्त्रोपजीबवी ) महुष्य 
बढ़ते जायेंगे, उतना ही देश को लाभ होगा | 

डाकू--सत्य है! श्रीमान्‌ से अवश्य ही देश को लाभ पहुँ- 
चता है ; क्योंकि प्रथम तो ७ सेकड़ा कोट-फ़ीस और लगभग 
२0) सैकड़ा तलवाना आदि के गवर्नमेंट को दिये जाते दें पीछे 
४) सेकड़ा खयं श्रीमान्‌ को मिलते है। मानों जब देश को १४ 
की हानि पहुँच लेती है तब श्रीमान्‌ को ४) प्राप्त होते हैं। अब 
आप विचारिये कि यदि श्रीमान्‌ १०००) मासिक कमाते हैं, तो 
देश को २४०००) वार्षिक की हानि पहुँचती है । 

वकील--तुम्दारी यह वात स्बंधा असत्य है। हम कभी 
गवनमेंट को रुपये नहीं दिलाते वरन्‌ प्रथम लोग मुकदमा दायर 
( अ्रविष्ट ) करते हैं और फिर हमारे पास आते हैं, हम किसी के 
'घर पर जाकर नहीं कहते कि सुक़दमा लड़ी बरन्‌ उलटे पापी 
अभियुक्तों को मुक्त कराकर उन्हें यातनाओं से छुड़ाते हैं देखो 
हम इतना घन व्यय करते हैं। श्रम करके विलायत जाकर चैरिस्टरी 
की परीक्षा देते हैं। हमारा यह सब परिश्रम देश के हितार्थ है। 

डाकू--वाबूजी आपके न्याय की वलिहारी | यथार्थ में 
आप विलायत जाकर श्रम करके देश का बड़ा हित करते हैं, प्रथम 
जब आप विल्ायत जाते हैं तो देश का १४०००) तो पहिले पहिल 
भेंट करते हैं और देश की रीति भाँति को नमस्कार कर देश को 
दूसरा लाभ पहुँचाते हैं और यहाँ लौटकर धरम कर्म से प्रथक 
होकर देश को तीसरा लाभ पहुँचाते हैं और देश सें मुकद्मे- 
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बाज़ी बढ़ाकर और घर सें फूट डलवाकर देश को चौथा लाभ 
पहुँचाते है और पीछे देश के धन से विज्ञायत की वस्तु खरीदकर 
ओर उनसे ड्राइंग-रूम सजाकर देश को नष्ट करके पॉचवाँ लाभ 
पहुँचाते हैं| 

वकील--तू भूखे मनुष्य ! बुद्धि शून्य ! नहीं समक सकता 
कि देश का हित बिना खतनन्‍्त्रता के नहीं हो सकता और हम 
लोग देश को खतन्‍्त्र करते हैं। भारतवर्ष जो जाति, पांत और 
धर्म के बनन्‍्धन में पड़कर नष्ट हो गया था; हम उसको छुड़ाकर 
उन्नति पर लाने का भ्रयत्न करते हैं । 

डाकू--बावू जी ! देश की उन्नति किस चिड़िया का नाम है 
और यह कितने पर का पक्षी है। क्या आप इस बात को जानते 
हैं, आप सोचकर देखें पक्तपात को छोड़ें । बाबू जी देश की उन्नति 
का यह अथ है कि देश का धन बढ़े, देश की विद्या बढ़े, देश की 
भाषा और रीति भांति सुधार पर रह कर देश के लिये उपयोगी 
सिद्ध हों। देश का वल बढ़े, में तो आप से किसी पदाथ की 
उन्नति नहीं देखता । देश भाषा और रीति भांति के तो आप पूर्ण 
शत्रु है और देश का धन सबंदा आप से हानि ही को आप्त होता 
है और देश का चल तो केवल हम लोगों के ही आधार पर है, 
अथवा आप लोगों के आधार पर है। आप लोगों में तो बल का 
नाम भी नहीं । 

'वकील--हम लोग स्पष्ट रीति से अपना काम करते हैं। 
समस्त देश के लोग और गवरनमेंट हमारा दर्द करती है और तुम- 
लोग सबंदा छिपे रहते हो । समस्त देश और गवनमेंट तुम्दारी 
. शत्रु, फिर तुम कैसे कह सकते हो कि तुम से देश को लाम' 
पहुँचता है और हम से हानि।.... 

डाकू--साहव, जो मैंने ऊपरे कद्दा था कि आप से देश का 
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किसी प्रकार का वल अर्थात्‌ आर्थिक, शारीरिक एवं विद्या 
सम्बन्धी आदि नहीं बढ़ता, इसका तो आपने उत्तर नहीं दिया और 
यह जो आपने कहा कि “गव्नमेंट हमारा सन्मान करती है? 
इसका कारण यह है कि तुम देश को हानि तथा गवर्नमेंट को 
लाभ पहुँचाते हो ! रहा यह कि लोग आपका आदर करते हैं, सो 
वही जो आपको वास्तविक रूप में नहीं जानते, आपकी प्रशंसा 
करते हैं ! 

वकील--खेर, हमसे किसी का काम निकलता है, किसी से 
हमको लाभ पहुँचता है, यह तो आप मान चुके। परन्तु आप से 
किसको लाभ पहुँचता है। ऐसा तो कोई नहीं, जिससे प्रत्येक 
मनुष्य प्रसन्न रहे । 

डाकू--महानुभाव ! पहिला दावा तो श्रीमान्‌ का मिथ्या 
ठहरा कि हम से देश को लास पहुँचता है, प्रश्न यह था कि देश 
को किससे लाभ पहुँचता है और किससे हानि, सो देश को हानि 
और गवनमेंट को लाभ पहुँचाना आपने मान लिया और सब 
साधारण को हानि तथा जो क्रामचाला आपको रुपया दे, उसको 
लाभ पहुँचाना भी आपको मानना ही पड़ा। सुतराम आपसे 
आपको लाभ पहुँचता है कि गवर्नमेंट को, देश को तो हानि ही 
पहुँचती है । 

वकोल--तुम्हारी व्यथ की बातों से क्‍या होता है, जब 
तुम्हारा काम पढ़ता है तब तुम भी तो आकर हाथ जोड़ा करते 
हो, इस समय तुम्॒ चाहो जितनी बातें बनाओ परल्तु अन्त में-- 
.. डाकू--सत्य है, बावू जी, सत्य अवश्य कड़वी लगती है, 
और काम पढ़े पर तो हस खपच की भी विनय करते हैं ; परन्तु 
बात तो जब है कि कोई बिना अयोजन प्रशेसा करे, जिस अकार 
हम लोग औरों को रुपया देकर उनसे काम ले लेते हैं, इसी 
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प्रकार तुम से क्‍या, हमने तुम्हारे बुलाने के लिये दलाल नियत 
किये हैं, अधवा साइन घोर्ड ( आइर्शपट ) लगाया है, जिससे कि 
हमारी गरज ( उद्देश्य ) सिद्ध हा, इसके अतिरिक्त जब आप नहीं 
थे तव भी हमारा काम चलता था; परन्तु यदि हम लोग अर्थात्‌ 
मुक़रमेवाले न हों तो तुम्हारा काम चल ही नहीं सकता । वस 
तुम्हारे अन्नदाता और पापक न हों तो क्‍या हो। तुमको हमसे 
प्रयोजन है. हमें तुमसे कोई नहीं | 

प्रिय पाठकगण ! डाकू की यह बातें सुन कर बकील साहब तो 
यह कह कर कि ऐसे मूर्ख से कौन शिर मारे चुप हो गये; परन्तु 
जुर्मीदार चोल उठा 

जर्मीदार--अरे समझ कर बात नहीं करता, हमारी और तेरी 
समानता हीं क्‍या ? 

डाकू--सत्य है सेरी और आपकी समानता ही क्या में घन- 
वानों में लूटता हूँ और तुम दीन कृपकों का खुन चूसते हो । 

ज्मीदार--अरे हमने तो उन्हें धरती दी है, उनका पोषण 
करते हैं, न कि उनका खून चूसते हैं । 

डाकू--ठुम उनका क्या पोपण करते हो, वरन्‌ वह तुम्हारा 
पोषण करते हैँ, ने नित्य प्रति श्रम करके खेत जोतते, कुएँ चलाते, 
बीज डालते, सारांश यह कि स्व प्रकार के परिश्रम से कमाते हैं 
और तुम बैठे मौज उड़ाते हो । फिर डाकू ने दूकानदार से कह्दा कि 
कहो भाई में सत्य कहता हूँ कि नहीं । 

दुकानदार--कैसे माना जाबे कि सत्य कहता है, देखो, हम 
रुपये का माल देंकर एक आना का फ़ायदा ( लाभ ) उठाते हैं, 
और तू मुफ़्त सें उंड़ाता है । 

डाकू--तुम तो देश का बहुत-सा धन अपने थोड़े से हित के 
लिये विदेश को पहुँचा देते हो, मानो हम तो अपनी आवश्यकता- 
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नुसार दूसरों से लेते हैं, परन्तु तुम सोचो कि यदि तुमको दस रुपये 
का लाभ होता है, तो भारतबासियों को न्यून-से-न्यून तीन सौ की 
हानि होती है, फिर वताओं कि हम तुमसे किस अकार बुरे हैं; जब 
कि हम से देश की कोई हानि नहीं, केवल धनवानों से छीन कर 
निर्धनों को देते हैं और तुम धनी और दीन स्वों से लेकर विदेशियों 
को लाभ पहुँचाते हो यह सुनकर दुकानदार आदिक ने कहा कि 
अच्छा आज तो जाते हैं, फिर किसी दिन वहस (विवाद ) करेंगे । 


“9 
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संगच्छध्य॑ संवद्ध्ध संवों मनांसि जानताम्‌ | 
देवा भाग यथा पूर्व संजानानामुपास्ते ॥ 

इस वेद्‌ मंत्र में ईश्वर जीवों को इस बात का उपदेश करते 
हैँ कि यदि तुम अपने उद्देश्य को प्राप्त करना चाहते हो तो अपने 
व्यवहारों को इस प्रकार चलाओ अन्यथा सफलता कठिन है, 
अर्थात्‌ तुम सव मिलकर एक साथ चलो! अपने जीवन का 
उद्देश्य एक चनाओ ; क्योंकि दो विरुद्ध स्थानों को जानेबाले कभी 
भी मिलकर चल ही नहीं सकते और जहाँ मिलकर चलने की 
शक्ति नहीं, वहाँ सफलता किस प्रकार हो सकती है ; परल्तु संसार 
में देखा जाता हैँ कि एक ही उद्देश्य रखनेवाले मनुप्य भी अज्ञान 
के कारए परस्पर कगड़ते हैं, जेसे कि जिंसको संस्कृत में परमात्मा 
बताया है, उसी को यवन लोग खुदा कहते है; परन्तु एक ही 
पदार्थ होने पर भी वह उत्ते अर्श पर बैठा हुआ मानते हैं और 
संस्कृतवाले सर्वृव्यापक मानते हैं, जो उसे एक ही स्थान पर वेठा 

कह ] _क पीकिक | 

हुआ सममते हैँ, उन्हें उसके कामों फो चलाने के लिये एजण्टों 
की आवश्यकता होती है; क्योंकि एकदेशी वस्तुओं में अपरिमित 
शक्ति नहीं हो सकती। इसलिये फ़रिस्तों और पेगम्बरों ( दूतों ) 
से काम लेंना पड़ता दे; परन्तु सर्वव्यापक माननेवालों की किसी 
प्रकार के सहायक की आवश्यकता नहीं, अब एक ही पदार्थ के 
माननेवालों का भाषाओं के इस्तलाही (अर्थभेद ) अन्तर से 
दिसेध होना सम्भव था। अतः परमात्मा ने वताया कि तुम एक 
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ही भाषा को वोलों ; परन्तु एक ही भाषा के बोलनेचालों में भी 
विद्या की न्यूनता और अधिकता के कारण विरोध हो सकता ह 
जैसे कि एक मनुष्य ने, लघुकौमुदी को पढ़ा है और दूसरे ने 
महाभाष्य। अब यद्यपि दोनों ने एक ही संस्क्रत भाषा के व्याकरण 
को पढ़ा है; परन्तु जहाँ बेदिक संस्कृत में व्यत्यय का नियम 
आबेगा दोनों में विरोध हो जायगा। क्योंकि जिसने “लथुकौमुदी! 
पढ़ी है, उसको इस नियम का ज्ञान ही नहीं है, वह इस शब्द को 
अशुद्ध वतायेगा । जिसने महाभाष्य पढ़ा है, उसको ज्ञान है । अतः 
वह शुद्ध कहेगा । परिणाम यह होगा कि एक भाषा होते हुए भी 
उनसें भी विरोध हो जायगा, इसी कारण वेद ने कहा कि तुम 
सब एक सा ज्ञान उत्पन्न करो, अब प्रश्न यह उपस्थित होता है 
कि हम एक उद्देश्य बनाकर मिलकर चलने और एक भाषा बोलने 
तथा एक ही प्रकार की विद्या प्राप्त करने से काम किस प्रकार करें ! 
इसका उत्तर दिया कि जिस प्रकार देवता लोग एक ही यज्ञ में 
से अपना-अपना भाग ले लेते है, इसी प्रकार तुम काम करते हुए 
अपने प्रारूधानुसार जो भाग मिले, उस पर सन्तोष रखो ; क्‍योंकि 
परमेश्वर प्रत्येक देह को बनाने के साथ ही उसके जीवन भर का 
भाँग वाँटते हैं, जेसा कि लिखा है। देखो ऋग्वेद मण्डल ९० 
सूक्त ४८ मंत्र १ 


अहस्मुवं वमुनःपूव्यस्यतिरह घनानिसंजयामि शश्वतः । 
मांहवन्तेपितर न जन्तवो5हंदाशुपे विभजामि मोजनम्‌ | 
अथ--परमात्मा जीवों को उपदेश करते हैं कि मैं सम्पूर्ण 
जगत्‌ के पहिले विद्यमान और समस्त संसार का पति हूँ और 
जगत्‌ के उपादान कारण प्रकृति और सम्पूर्ण धन को जीतने 
वाला हूँ, मैं ही मनुष्य को धन का देने हारा हूँ । जिस प्रकार सव 
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अज्ञानी जीव दुःख के समय अपने पिता को पुकारते हैं, इसी 
प्रकार प्रत्येक जीवों को ढुःखों से बचने के निमित्त मुझे पुकारना 
उचित है; क्योंकि जगत्‌ को पालन करने के लिये सुखों को देनेवाले 
भोगों का बॉटनेवाला में हूँ, इसके अतिरिक्त ययुर्वेद अध्याय ४० 
के इस मंत्र से भी सिद्ध है कि इश्वर के दिये हुए धन को सनुष्य 
भोगते हैं :--. 

/ईंशा बास्प मिंद * सब यत्किश्व जगत्याज्ञगत्‌ । 

तेनत्यक्नेन भुल्नीथा मागधः कस्यखिद्वनम!! ॥ 

अथ--“यह जितना जगत्‌ अर्थात्‌ संसार के पदार्थ हैं, 
समस्त न्ह्माए्ड यह सव ईश्वर के रहने का स्थान है। संसार में 
कोई स्थान ऐसा नहीं, जहाँ कि परमात्मा न हो । सब जीव उसी का 
दिया हुआ प्रारव्ध रूपी भोगत हैं, इसलिये तू किसी का धन लेने 
की इच्छा मत कर |” 

प्रश्--क्या आरूघ को मान कर कर्म करना ही नहीं चाहिये ९ 
यदि ऐसा ही मान लिया जावे, तो समस्त संसार पूर्ण आलसी 
हो जावे । - 

उत्तर--नहीं कर्म दूसरों की भलाई के लिये अत्येक समय करना 
उचित है, कमी भी परोपकार के कर्म से रहित नहीं रहना चाहिये; 
क्योंकि उसके करने में मनुष्य स्वतंत्र है; परन्तु अपना भोग 
चदलने के लिये कर्म करना निरी मूर्खता है; क्योंकि भोग पिछले 


. कर्मानुसार परमात्मा का दिया हुआ है, जिस दुःख का भोगना 
ईश्वर ने नियत कर दिया है, उसका छूट जाना मानो परमात्मा की 


आज्ञा का टूट जाना है, जो कि असम्भव है। परमात्मा के निर्धारित 


' अटल नियम काम कर रहे हैं। जो मनुष्य परोपकाराथ काम करता 


है 


] 
[ 


है। वास्तव में वही मलुष्य अपने जीवन को यथोचित व्यतीत करता 
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है और जो अपने स्वार्थ साधन के लिये काम करता है, वह अपने 
जीवन को नष्ट करता है। जहाँ परमात्मा ने नियम का घेदों में चर्रन 
किया है, वहाँ मनुष्य को अपने शरीर सें दिखा दिया कि दूसरों की 
भलाई के कारण अपने जीवन का साधन तथा अपने लिये काम करना 
मृत्यु है। जिस प्रकार संसार में समाज के अंग मनुप्य हैं, इसी प्रकार 
शरीर के अंग अर्थात्‌ भाग इन्द्रियाँ हैं। जिस समय प्रत्येक इन्द्रिय 
दूसरां के लिये काम करती है, तव शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जब यह अपने लिये काम करती है, तव शरीर मृतक हो जाता है 
और देह के मृतक होने के कारण वह इन्द्रिय भी मस्तक होती है । 
उदाहस्णार्थ देह में चक्ु जो देखने की इन्द्रिय हैं, वह हाथ और 
पाँव को पदार्थ तथा मार्ग दिखाती हैँ. और देखने से स्वयं कुछ भी 
लाभ नहीं उठाती | इसी प्रकार हाथ में जो उठाने की शक्ति है 
'बह केवल दूसरों के हिताथ है अर्थात्‌ हाथ जो कुछ उठातीं है, उसे 
या तो मुख में डाल देता है या शरीर पर मल देता है या किसी 
दूसरे को दे देता है और अपने पास ऋुछ नहीं रखता । इसी प्रकार 
जो वस्तु मुख में डाली जाती है मुख भी उसे पेट को सॉंप देता है 
आप कुछ भी नहीं रखता । यही दशा पेट की है, उस में जो कुछ 
डाला जाता है, वह उसका रस बना कर समस्पूर् शरीर को वाट 
देता है, स्वाथे नहीं करता इस प्रकार जब तक ये शरीर के माग 
अपना काम दूसरे के लिये करते हैं, शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जहाँ इन में कोई इन्द्रिय स्वार्थी हो जाय, चस वह नाश का कारण 
होती हैं, जेसे यदि चन्नु यह विचार लें कि हम अपनी शक्ति का 
दूसरों के लिये व्यय न करेंगे, तो पाँच को मार्ग और हाथ को 
वह वस्तु न दीखेगी, जिसका परिणाम यह होगा कि हाथ उस 
वस्तु को न उठा सकेंगे; जब हाथ उठायेंगे नहीं, तो वह पदार्थ मुख 
में सी न जायगा और जब मुख में न जायगा, तो पेट में किस 
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प्रकार रस बनेगा और जब रस ही न बनेगा, तो सम्पूर्ण 
इन्द्रियाँ आहार न पहुँचने के कारण नित्रेत्त हो जाबेंगी, जिसका 
परिणाम झत्यु होगा | तो कहना यद् है कि एक आँख के खार्थ से 
सत्र शरीर का नाश हो जायगा | 
इसी प्रकार यदि हाथ यह विचार करें कि मेने जिस वस्तु को 
. उठाया है, उसे अपने पास रखेँगा, किसी दूसरे को न दूँगा तो 
परिशाम क्‍या होगा ? वही मृत्यु, क्योंकि हाथ मुख में वस्तु न 
डालेगा तो वह पेट में कद्दों से देगा और जब" पेट सें आहार न 
जायगा तो रस किस प्रकार वनेगा, और जब रस ही न बना तो 
किस भकार इन्द्रियों की आहार मिलेगा । हाथ खयं भी रसन 
मिलन के कारण अपनी शक्ति का नाश करेगा, इसी प्रकार आप 
मुख और पेट के खार्थ पर भी विचार कर लीजिए, परमात्मा ने 
शरीर को समाज का चित्र वनाकर स्पष्ट रूप से दिखा दिया है 
कि जिस समाज में एक सभ्य भी स्ार्थी हो जायगा, वह समाज 
खवर्य नष्ट हो जायगी और साथ ही साथ वह सम्य भी । 
कतिपय मनुष्य परोपकार का अर्थ अपनी जाति का उपकार ही 
करते हैं ; परन्तु यह विचार भी नाश का हेतु होता है । क्योंकि 
अपना और पराया यह दो विरुद्ध हैं। अतः जो अपना है धह 
पराया कैसे हों सकता है, इस कारण जब निज जाति पराई नहीं 
तो उसका उपकार परोपकार किस प्रकार कहा सकता है | इसीलिये 
परमात्मा ने शरीर रूपी चित्र में दिखा दिया है कि अपनी जाति 
फे उपकार से उन्नति होना अति कठिन ही नहीं वरन्‌ नितान्त 
असम्भव है । उदादहरणार्थ इस शरीर में दो प्रकार की इन्द्रियाँ हैं, 
एक ज्ञानेन्द्री दूसरी कर्मन्द्री है, यह मानों दो जाति विद्यमान हैं । 
आँख, कान, नाक, रसना और त्वचा यह्‌ पाँच ज्ञानेन्द्रिया तथा 
हाथ, पाँव, जिहा, गुदा एवं उपस्थ यह पाँच कर्मन्द्रियाँ है, यदि 
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ज्ञानेन्द्रियाँ यह विचार लें कि अपनी जाति का ही उपकार करना 
हमारा कत्तज्य है तो वह ज्ञानेन्द्रियों की दी सहायता करेंगी, 
जिसका परिणाम समय को नष्ट करने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
हो सकता। क्योंकि यदि आँख नाक की सहायता करना चाहे तो 
उससे नाक को क्या लाभ हो सकता है ? क्य्रोंकि आँख में जो 
देखने को शक्ति है, उससे नाक कोई भी लाभ नहीं उठा सकती । . 
हाँ, यदि वह हाथ पाँव की सहायता करे, तब तो उससे भी लाभ 
हो और साथ ही साथ सम्पूर्ण शरीर को भी | क्योंकि झानेन्द्रिय 
जिससे लाभ उठा सकती है, वह शक्ति कर्मन्द्रिय में तो है ; परन्तु 
ज्ञानेन्द्रिय में नहीं, यही कारण हैं कि आजकल योरोपीय जातियाँ 
जो अपनी जाति के हित का ही ध्यान रखती हैं, इस समय ऐसी 
भयानक स्थिति में हैं कि दिन रात तोप, बंदूक डायनामेंट के गोले 
तथा विना घुआँ की वारूद बनाने पर भी उनके दृदव से युद्ध का 
भय दूर ही नहीं होता और वह अपनी वत्तमान उन्नति को जिसे 
कि भारतवासी बहुत ही उत्तम समम रहे हैं, अपने लिये पर्य्याप्त- 
नहीं समझते | इस बात को प्रत्येक मनुष्य जानता है कि तोप, 
बन्दूक और डायनामेंट के गोले मानवी आवश्यकता नहीं है, 
वरन्‌ सानवी जातियों कों भय का शेग लग रहा है और उससे 
वचने का उपाय इसे लोग सममे हुए हैं। परन्तु यह भी अ्रम 
है; क्‍योंकि ऐसी बस्तुयं जितनी एक जाति बनाती है; दूसरी 
भी उससे बचने के लिये उससे भी विशेष इसी प्रकार करे 
पदार्थ बना लेती है, और तीसरी उससे भी अधिक | सारांश यह 
कि इसी प्रकार की खेंचातानी अन्त समम तक होती रहेगी; 

परन्तु इसकी चिकित्सा योरोप वालों की शक्ति से परे है, क्योंकि 
उन्हें सबंदा अपनी जाति को दूसरी जाति से बढ़ाने का विचार 
रहता है, जिसके कारण ईर्पा, द्रेप उत्पन्न करके, लड़ाकर मारते के 
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अतिरिक्त और कोई फल नहीं निकल सकता | इसलिये यावत्‌ 
समस्त संसार को एक ही दृष्टि से न देखा जावे, प्रत्येक की 
उन्नति में अपनी उन्नति न समझी जावे और प्रत्येक मनुष्य यह 
न समभ ले कि मेरा अस्तित्व मेरे लिये नहीं, वरन्‌ दूसरों के 
उपकार के हेतु है तावत्‌ मनुष्य ससाज शान्ति से नहीं चल सकता 
ओर न सनुष्य असफलता के कष्ट से बच सकता है। जो लोग 
दूसरों के लिये विना किसी खार्थ के काम करते हैं, उन्हें अस- 
फल्ता हो ही फैसे सकती है, क्‍योंकि यदि कोई इच्छा होती है 
तो उसके पूर्ण न होने से असफलता कहाती है, परन्तु जब कि 
कोई कामना ही नहीं तो असफलता कैसी ? इसीलिये महात्मा 
भत हरि ने कहा था:-- 
एके सत्पुरुषाः परार्थ घटकाः स्वार्थपरित्यज्य ये । 
सामान्यास्तु परार्थ मुथमभ्ृतः स्वार्था विरोधेन ये ॥ तेज्मी 
मानुप राक्षसा। परहित स्वार्थाय निश्नन्त ये | ये निश्नन्त 
निरथक परहितं ते के न जानी महे ॥७८॥ 
अथ--मनुष्य चार अकार के हैं--एक तो सत्पुरुष अर्थात्‌ 
देवता हैं, जो अपने जीवन को सफल करते हैं और जीवन से 
पूर्ण लाभ उठाते हैं। वह कौन हैं जो अपने जीवन में साथ 
छोड़कर परोपकार में लगते हैं। क्योंकि दाना खेत में डालकर 
नाश न किया जाबे उस समय तक उससे वाल उत्पन्न नहीं हो 
सकती ? जो वीज गलता है वही फलता है, जो गलता नहीं 
सो फलता भी नहीं ! परन्तु जब प्रथ्वी के नीचे जाकर बीज गलता 
है तभी फलता है। प्रथ्वी के ऊपर गलने से भी नहीं फलता, इसी 
प्रकार यदि कोई परोपकार करके भी प्रकट करता फिरे अथवा 
सम्मान और कीर्ति की कामना रखे तो लाभ नहीं हो सकता. 
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उस सम्पूर्ण बलिदान का फज्ञ उस कोर्ति में ही समाप्त हो जाता 
है। दूसरे बह मनुष्य हैं जो अपनी हानि न करके दूसरों को लाभ 
पहुँचाना चाहते है, ऐसे साधारण मल॒ष्य है; परन्तु जो अपने ह्ति 
के लिये दूसरों को हानि पहुँचाते हू, चह राज्षस कहाते ह। आस्य- 
गण ! क्या आप में ऐसे मनुष्य नहीं है, जो अपनी कामनाओं की 
पूर्ति के लिये दूसरों को द्वानि पहुँचा रहे हैं? चौथे वह हैं कि 
बिना किसी ल्ञाभ के भी दूसरों को हानि पहुँचाना चाहते हूँ। 
वेद तो यह बताता है कि सवका भला करने से 'ही अपना भला 
होगा ! प्राकृतिक नियम कहता है कि गलने से ही फल सकते हैं; 
परन्तु हम हैं कि वैदिक धर्म में उन्नति करना चाहते हैं. पर सबको 
अपने समान समभने के लिये अस्तुत नहीं | मिथ्या जाति 
अभिमान दिन रात हमारे मस्तिप्क फो चक्कर देता है। काम 
पड़े पर कलवारों तक की नहीं, चमारों तक की खात्तिर 
(सत्कार) करें | यदि कोई सलुप्य जिसे हम अपनी 
मूर्खतावश नीच कहते हैं, तहसीलदार अथवा डिप्टी कलेक- 
टर होकर आ जाय और हम कान्यकुब्ज ब्राह्मण होने का 
अभिमान रखते हुए अपनी थोड़ी विद्या अथवा गुण कम के 
* कास्ण उसके नीचे हों, तो क्या हम सलाम ( प्रणाम ) नहीं 
करते ९ अवश्य करते है। उसको आफ़ीसर नही जानते ? अवश्य 
जानते । क्या उसकी आज्ञा पालन नहीं करते ? अवश्य करते हैं ! 
हाँ ! फिर चेदिक धर्म ने ही कोई अपराध किया है कि आप गुण- 
कम-स्वभाव से वर्ण मानने के लिये अपने जाति अभिमान को 
त्याग के लिये तैयार नहीं! आप लोगों की इस निर्बलता और 
(३ बेदिक शो ॥ ३४ 
स्वाथ ने ही वेदिक-धम को इस अवनति की दशा में पहुँचा दिया 
है कि राधा-स्वामी और थ्यौसोफ़िकल सोसाइटी आदिक जो बैदिक 
धर्म के सामने कुछ नहीं, इसको पलटा देते हुए चले जा रहे हैं.। 
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यदि आपका यह विचार हो कि वैद्कि-धर्म को हानि पहुँचा कर 
आप स्वयं कोई लाभ उठा सकें, तो यह आपका भोलापन है । जिस 
प्रकार एक इन्द्रो स्वार्थ के कारण देह को हानि पहुँचा कर आप भी 
नष्ट हो जाती है, इसी ्रकार आप भी जाति अभिमान को लिये हुए 
वैदिक-धर्म को हानि पहुँचा कर स्वयं भी गिर जायँगे । यदि आप 
वेदिक-वर्म की रक्षा के लिये जाति अभिमान को भी नहीं तोड़ सकते, 
तो धमं के लिये तन, मन, धन किस प्रकार दे सकोगे ? प्यारे 
त्राह्मण, क्षत्री कहलानेवाले भाइयो ! क्‍या तुम्हारा इस प्रकार 
वैदिक-धर्म को हानि पहुँचाना तुम्हारे लिये हितकर होगा? क्या 
तुम ऋषियों की सनन्‍्तान होने का दावा करते हुए इस स्वार्थ 
को न छोड़ कर ऋषियों के नाम को कलक्लित नहीं कर रहे 
हो ? क्‍या जाति अभिमान आपकी अमर कर देगा ? क्‍या सत्यु 
समय इस मिथ्या जाति अभिमान से कोई काम निकलेगा ? क्‍या 
कोई स्वार्थ को न छोड़ कर भी परोपकारी ऋषियों की सनन्‍्तान होने 
का दावा कर सकता है ? अथम्त तो आप इस अधम प्रणाली को 
समाजों में चलाही नहीं सकते। जब आपकी चात्न लोगों पर 
प्रकट हो जायगी, तो वे न्राह्मषण जाति से घृणा करने लगेंगे। 
जिस प्रकार कि लोग परिडत भीमसेनजी के गुरु द्रोही और 


अमन्‍यनी, 


स्‍्वार्थी होने से विज्ञ हो गये और आज कोई भी उन्तका विश्वास * 


नहीं करता, यही दशा आपकी होगी । सुतराम्‌ जाति अभिमान 
और स्वार्थ को त्याग.कर संसार का उपकार करते हुए आदश बन 
कर दूसरों को परोपकारी वनाओ, जिससे कि समाज की जय हो । 


> 
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प्यारे पाठकगण ! एक बार एक भोला पथिक घर से बहुत 
से रत्न लेकर इस वात के लिये निकला कि दूसरे देशों में जाकर 
इनको वेचकर ऐसी उत्तम-उत्तम वस्तुएं खरोदकर लाऊगा, जिससे 
बहुत लाभ होगा। वह वेचारा अभी घर से थोड़ी दूर गया दी. 
था कि उसे भाँग का बन मिला, उसे उस समय दातून करने की 
जरूरत हुई | उसने इधर-उधर देखा तो सिवाय भाँग के और 
कोई पेड़ न पाया, लाचार होकर उसी की एक डाली तोड़कर दातून 
करनी आरम्म कर दी, यद्यपि यह यात्री जानता था कि भाग 
मादक वस्तु है और उसके पीने से मनुष्य वेहोश हो जाते हैं 
लेकिन इसे उतना ज्ञान नथा कि इसकी दातून करने से भी वह्‌ 
वेहोश हो जायगा। अन्त को थोड़ी देर में उसे नशे ने बेहोश 
कर दिया और वह अपने मूल अथ्थ को घिलकुल भूल गया। 
उसे यह ध्यान बिलकुल न रहा कि मैंने साँग का प्रयोग किया 
और बहाँ से अूमता-भामता मस्ती से खय्य बुद्धिमान्‌ व्यापारी 
सचमुच पागल बनकर चला। थोड़ी देर में किसी शहर में पहुँच 
गया। शहर के लड़कों ने इसे वेहोश समझकर उसकी हँसी 
जड़ानी शुरू को। उसने उन्हें डाटा और कहा कि क्‍या तुम 
मुझे पागल समभते हो, लड़के उसकी इस बात पर हँस पढ़े और 
उन्होंने कंकड़ उठाकर सारने शुरू कर दिये। यह भोला पथिक 
उन लड़कों के कंकड़ों से वचने फे लिये एक मकान में जा छिपा 
लेकिन उस मकान सें चन्द्‌ खिड़कियोँ थीं, जिनके बन्द करने 
की शक्ति उस भोले पथिक सें नहीं थी । जब उसने देखा कि यहां 
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भी कंकड़ वरावर हानि पहुँचा रहे हैं तो उसने यह सोचकर कि 
अगर कंकड़ वापस फेकूँगा तो यह कंकड़ कभी समाप्त न होंगे, 
अपने लाल लड़कों की तरफ़ मारने शुरू कर दिये। लड़कों मे 
उसके लालों को उठाना शुरू कर दिया और यह सममकर कि 
इसके लात अवश्य समाप्त हो जायेंगे खूब ज़ोर-ज़ोर से जल्‍्दी- 
जढदी कंकड़ फेंकने लगे और उनकी इस बात को देखकर 
इसने भी जलल्‍्दी-जल्दी लाल फेंकने शुरू कर दिये, आखिर 
थोड़ी देर में इसके तमाम लाल पूरे हो गये और इस विचार 
में जो उन लड़कों के कंकड़ों से पेदा हुआ था, कुछ देर सें उसका 
नशा भी उतर गया अब तो उसे अपनी भूल और पागलपन 
का हाल मालूम हुआ ; लेकिन अब क्या हो सकता था, लड़के 
तमाम लाल लेकर भांग गये थे जिनसें अब एक भी वापस आना 
सम्भव न था, अब व्यापारी हैरान था कि कया करे और किस 
मुंह से अपने शहर में वापस जाबे । (0/॥99५४०४72प७७०/८४।०५ 
प्यारे मित्रों | उस भोले पथिक की दुर्दशा पर आपको फैसा 
खेद होता होगा | क्या आपका दिल उसके भयानक मामले से कुछ 
उपदेश प्राप्त करना चाहता है अथवा आप इस मामले को देखकर 
भी कोई नतीजा निकालना नहीं चाहते । कया तुम उस पथिक के 
मूल कारण को मालूस करना चाहते हो कि बह कौन था ? और 
कहाँ से आया था ? क्या तुम्हें उस शहर के लड़कों से जान- 
पहचान करनी ज़रूरी मालूम होती है या नहीं कि जिन्होंने इस 
भोले यात्री के कुल लाल कंकड़ मार-मारकर छीन लिये थे। क्‍या 
तुम्हें इस यात्री के मन्‍द भाग्य पर कुछ अफ़सोस भी आता है या नहीं 
'यदि तुम में से किसी एक के साथ यही मामला पेश आये तो 
तुम्हारी क्‍या हालत हो । पहले तो हमारे बहुत से पाठकगण ऐसे 
होंगे जिनकी इस पथिक की तरह भांग आदि नशे के प्रयोग से 
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ज़रा भी होश न होगा, जो कुछ होशमन्द आदमी होंगे वह कह 
उठेंगे कि इस प्रकार के यात्री की हालत वेशक काबिल अफ़सोस 
है। हाँ क्या तुम ऐसे लड़कों से जिन्होंने कंक्रड़ फेंकर भोले यात्री 
के लाल छीन लिये, कभी मिलना पसन्द करोगे। मेरे ख्यात़ 
में तो कोई उनसे मिलना पसन्द नहीं करेगा। क्या तुम्हारे पास 
भी अगर ऐसे ही लाल हों और इस क्रिस्म के लुटेरे लड़के तुम्हारे 
साथ लगे हों, तो क्‍या तुम उनको दूर भगाने की कोशिश करोगे | 
ध्थगर तुम उनकी सचमुच दर भगाना चाही, तो हम तुम्हें वतलावें 
कि वह भोला पथिक कोन है और उसके लाल क्या हैं ? लड़के 
रे हे उन जर % / 5 क] छ # 
कौन हैं ? उसके कंकड़ किस तरहं के हैं ? और किस तरह यह 
भोत्षा यात्री माँग के श्रयोग से बेहोश हो जाता है, तो हम तुमको 
यह तमाम वातें वतलाये देते हैं, इस मामले से डर जाना या फल 
निकालना तुम्हारे बश में है । 
प्यारे मित्रो ! यह जीवात्मा ही भोज्ला पथिक है। आप शंका 
करेंगे कि भोज्ञा तो मू्ख होता है, तुम इस ज्ञानस्वरूप जीवात्मा को 
किस तरह भोला वतलाते हो। इसका जवाब यह है कि भोला थोड़े 
ज्ञानवाले को कहते हैं विलकुल्त जड़ को नहीं कहते चूँकि जीवात्मा 
अल्पज्ञ है, इसलिये इसे भोज्ञा कहा गया। अब आप फिर कहेंगे 
कि जीवात्मा को मुसाफ़िर क्‍यों कहा, इसका जवाब यह है कि 
जो परिमित और थोड़े शंकाओं को पूरा करने के लिये क्रिया फिया 
करे उस्ते यात्री कहते हैं; क्‍योंकि सर्वव्यापक को पथिक कह 
सकते हैं । 

५ गौवात्मा ही भोला पयिक है और ये जीवात्मा अपनी आयु के 
सास जो वहुमूल्य लाल हैं, उवको लेकर इस संसार में नेकी या 
ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करने का सौदा खरीदने के लिये 
आता है जिससे वह अपने आपको 'अल्पज्न से -स्वोज्ञ बना ले; 
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लेकिन इस संसार में जो प्रकृति भाँग का बन है जीवात्मा उसकी 
शरीर रूपी दातून को ग्रहण करता है वहीं उसका ज्ञान कम होने 
लगता है । यद्यपि जीवात्मा जानता है कि इस ग्रक्षति से ज्ञान 
ग्राप्त नहीं होता; बल्कि अज्ञान मिलता है; लेकिन तो भी बह 
अपने शरीर को प्राकृत न समझ कर उसका बहुत देर तक रहना 
पसन्द करता है और जितनी अधिक देर तक जीवात्मा का शरीर 
-'के साथ सम्बन्ध रहता है, उतनी ही अधिक उसे अज्लानता और 
मूलेता बढ़ती जाती है और वह अधिकतर फँसता चला जाता है । 
प्यारे पाठकगण ! जीवात्मा की अबस्था ऐसे बहुमूल्य लाल हैं 
कि यदि चक्रवर्ती राजा या बड़ा भारी शाहंशाह अपनी स॒त्यु के 
- समय अपनी सारी हुकूमत और धन के बदले पाँच मिनट जीवन 
भी माँगे, तो सस्सव्‌ नहीं कि वह किसी पर भी उसको आप्त कर 
सके, इसलिये मनुष्य का जीवन वहुत ही वहुमूल्य लाल हैं; - 
लेकिन यह अल्पज्ञ जीवात्मा अपनी भूल से जो अक्लति के सम्बन्ध 
से पेदा हो चुकी है, ऐसे जीवन की क़दर नहीं जानता और जब 
वह संसार के शहर में प्कृति के सम्बन्ध से बेहोश होकर आता है 
था पाँचों भूत जो इस संसार के शहर के लड़के हैं। जीवात्मा को 
भूर्ख देखकर अपने-अपने गुरों के कंकड़ जो विपय रूप हैं, इस 
जीवात्मा को वारना शुरू करते हैं, तब जीयात्मा इन प्राकृत असरों 
से बचने के लिये शरीर रूपी मकान में दाखिल हो जाता है; 
लेकिन इस शरीर में चन्द खिड़कियाँ हैं, जिन्हें इन्द्रियाँ कहते हैं ये 
पद्चभूत अपने गुणों के कंकड़ों को इन्द्रियों के द्वारा जीवात्सा पर 
'फेंकते हैं और जीवात्मा अपनी बेहोशी में इन कंकड़ों के बदले 
अर्थात्‌ विषय भोग में जो भूतों के गुणों से हासिल होता है अपना 
थोड़ा-थोड़ा वक्त देना शुरू करता है और सममता है कि ये विषय. 
, ते खतम हो जावेंगे ; लेकिन भेरा जीवन. का वन्न्त पूरा नहीं होगा 
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इस तरह जीवात्मा अपनी सारी आयु इन विपयों के बदले खचचे 
कर डालता है, जब मृत्यु निकट आती है, तत्र इसे होश आता है 
कि शोक मैंने अपनी सारी उमर निष्पयोजन ही स्रों दी, उस समय 
उसका कुछ इलाज नहीं हो सकता ; क्योंकि जो जिन्दगी विषयों के 
वदले खर्च हो गई है, वह किसी तरह वापस नहीं आ सकती, जब 
ज़िन्दगी नहीं वापस आती तो जीव को सिवाय अफ़सोंस के क्या 
मिल सकता है| क्रिसी कवि ने सच कहा दे । 
४ गया वक्त फिर हाथ आता नहीं? 

प्यारे मित्रो ! क्या तुमकों अपनी सारी उमप्तर उस भोले 
पथिक की तरह खोकर अफ़सोस करना पड़ेगा या तो बीच में 
जब बहुत कुछ वाकी है, व्यतीत हुए को छोइकर भविष्यत्‌ का 
प्रबन्ध कर लोगे और अगर तुम अपने जीवस को बचा लोगे 
तो तुमसे बढ़कर कोई अहोभाग्य नहीं; क्योंकि ज़िन्दगी का 
थोड़ा वक्त भी ऐसी चीज़ है, जिसे आइन्दा की उस्सेदों को पूरा 
करने की तरफ़ लगा सकता है और इस आदत के घोड़े की 
जरा-सी लगाम फिर जाने पर उसकी चाल सें ज़मीन आसमान 
फा अन्तर आ जाता है, क्या हमको दूसरों की हालत देखकर 
पाप से न बचना चाहिए, देखो महमूद गज़नबी वादशाह जैसे 
संसार पर जुल्म करके रुपया इकट्ठा करते हुए चले गये, क्‍या 
वह रुपया उनके साथ गया, क्‍या उस रुपये पर उनको अब भी 
स्वत्व है, क्या उस रुपये से उनको अब कुछ फ़ायदा हो सकता 
है, हरएक मनुष्य कहेगा विलकुल नहीं अगर दर हकीकत ये 
ढुनिया के बिपय और माल व दौलत की कामनायें ऐसी खराब 
चीज़ हैं कि जिससे मजुष्य को फ्रायदे के बदले लुकसान पहुँचता 
है तो क्यों आप उसे खुद छोड़कर ख्तंत्रता हासिल नहीं करते । . 

प्यारे मित्रो ! कैसे खेद का स्थान है कि हम दूसरों को मूर्ख 
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कहते हैं और स्वयं मूखता के काम करते हैं। हम जानते हैं कि 
संसार की कूठी धूम से हमें कुछ फ्रायदा नहीं होगा जब तक 
कि यथाथ में हमारी आत्मा शान्त न हो जावे ; लेकिन क्‍या हम 
कभी आत्मा की शान्ति का प्रयत्न सोचते हैं, कया हम उन पर 
अमल करते हैं ? व्रिलकुल नहीं इससे चदुकर और कोई वेवकृफ़ी 
नहीं हो सकती है। वहुत से नहीं करीवन कुल संसार के मनुष्यों 
को यह भी मालूम नहीं कि हमारा उद्देश्य क्या है। अनपढ़ 
ओऔर मूखे ही इस रोग में ग्रसित बरन्‌ नहीं हैं। बढ़े-बढ़े विद्वान 
ओऔर ज्ञानवान, बी० ए० साइंटिस्ट और फिलास्फर भी इस रोग 
से नहीं चचे । वह हर एक आदमी को पेदा होता और मरता 
देखते हैं और जागने की हालत में फिकर, डर और दुख को 
सममते हैं और सोते हुए बिलकुल आराम पाते हैं ; लेकिन इस 
साइंस से नतीजा कुछ भी नहीं निकालते । केसे शर्म की बात 
है कि दुनिया के आलिम हैं लेकिन अपना इल्म नहीं रखते और 
न विद्या के अर्थ को ही जानते हैं । साइंस पढ़ी है लेकिन अपनी 
साइंस को विलकुल नहीं जानते और न साइन्स के उन फ्रायदों 
को जो जागने और सोने से मालूम करना चाहिए, समझ सकते 
हैं | परिडत है लेकिन पंडितपने का असर सिर्फ़ दूसरों पर असर 
रखता है। अपने हाल से कुछ सम्बन्ध नहीं । 

. प्यारे पाठकगण ! अगर गौर से सोचा जावे तो इस संसार 
में बहुत थोड़े मनुष्य हैं जो उस भोले मुसाफिर की तरह अपने 
कीमती वक्त को वर्चाद नहीं करते। वहुत आदमी दौलत के 
बदले अपना वक्त खोले हैं और वह अपने आपको वड़ा अकल- 
मन्द मानते हैं | नहीं-नहीं वल्करि दुनिया के लोग भी उन्हें दाना. 
और कारीगर जानते हैं ; लेकिन कया दौलत के बदले वक्त खोने- 
वाला सचमुच अकलमन्द है हमारे ख्याल में तो इससे बढ़कर 
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कोई भी गलती नहीं ; क्योंकि जिस जिन्दगी से हम दौलत खरीदते 
हैं अगर वह जिन्दगी दोलत से हासिल हों सकती तो हम मान 
लेते कि बेशक धन मिलना जीवन का व्यर्थ खोना नहीं, लेकिन 
हम दौलत से जीवन प्राप्त होता नहीं देखते | बड़े-बड़े राजा और 
जार जेंसे बादशाह चालीस-चालीस लाख फ़ोज़ और तोप- 
खाना रखते हुए करोड़ों रुपयों की मालियत होने पर संसार से खाली 
हाथ जाते हैं। न तो इस दौलत से ज़िन्दगी वापस मिल सकती है 
और न ये दौलत ही साथ जाती हू। फिर दोलन के बदले ज़िन्दगी 
खोने वाले को वेवकूफ़ न कहें, तो ओर क्या कहा जावे | हमारे 
बहुत से मित्र आक्षेप करेंगे कि क्‍या दौलत कमाना थुरी बात है | 
अगर दौलत न कमायें, तो संसार के व्यवहार केसे चल सकते हैं ? 

प्यारे ,पाठकगण ! ऐसा कहनेवाले हमारे मित्र सचमुच भोले 
सुसाफ़िर है, वह नहीं जानते कि जेलखाने फी मजबूती और 
स्वतंत्रता हासिल करने से क्या सम्बन्ध हैं: क्योंकि जिस क़द॒र 
जेलखाना मज़बूत होगा उस्ती क्र स्वतंत्रता मुश्किल हो जायगी 
इसी तरह जिस क़दर संसारी सामान अधिक होंगे उसी क़द्र मुक्ति 
दूर होती चली जायगी ; लेकिन बाजे दोस्त कह उठेंगे कि संसार. 
को जेलखाना कहना तुम ऐसे खफ़्ती का काम है. वरना दुनियाँ तो 
ऐश व आराम की जगह है ; लेकिन यह दोस्त बहुत ही भोले हैं; 
क्योंकि वह नहीं जानते कि दुनियाँ क्या चीज़ हैं। अगर दुनियाँ 
ऐश की जगह होती, तो कोई भी एक हालत को छोड़ना ही पसन्द 
न करता ; क्‍योंकि संसार में हर आदमी अपनी हालत पर सन्तुष्ट 
नहीं, जिससे मालूम होता है कि वह जिस हालत में है वह उसे 
पूर आराम और ऐश त समकता और न अपनी हालत को अपनी 
ज़िन्दगी का उद्देश्य रूयाल करता है बस जत्र कि कोई शख्स 
अपनी हालत अपनी ज़िन्दगी का उद्देश्य नहीं जानता और उसको 
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छोड़कर आगे चलने की कोशिश करता है, तो साफ़ मालूम होता 
है कि संसार मनुष्य की ज़िन्दगी का उद्देश्य'नहीं सिफ्र बीच का 
रास्ता हैं। अगर कोई सुसाफ्चिर राह में आराम करता है, तो मंजिल 
में ही पड़ा रहता है । सफर मिस्ल' सिफर है वह जगह आराम की 
कहना गलती है । 
प्यारे पाठकगण ! संसार में मनुष्य की उमर से बढ़कर कोई 
क्रीमती चीज़ नहीं । मनुष्य जो कुछ ख़रीदता है वह उमर के चदले . 
खरीदता है चूँकि बुद्धिमान और ज्ञानी मनुष्य अपने थोड़े समय से 
बहुत ज्यादा फ़ायदा उठाता है और बेवकूफ तथा मूर्ख आदमी 
अपने बहुत से वक्त से बहुत थोड़ा फ़ायदा उठाता है, जिससे 
मालूम होता है कि मनुष्य की अवस्था में जिस कदर ज्यादा इल्म 
होगा उसी क़दर अधिक कीमत होगी। मसलन जो आदमी 
विल्नकुल अनपढ़ और अज्ञान है वह दिन भर भें मिहनत करके 
चार रुपये माहवार पेदा कर सकता है और अगर उसे जया सी 
इल्म हो जाबे तो वह्‌ आठ तक पहुँच जाता है । इसी तरह कारीगर 
ओर व्यापार का इल्म रखनेवाला सौ-पचास रुपया माहवारी पेदा 
करता है और जहाँ तक इल्म बढ़ाता है वहाँ तक मिंहनत कम 
ओर फ्रायदा ज्यादा होता है। जिससे साक्र मालूम होता है कि 
मनुष्य की कदर वक़द्र उसकी इल्मियत के होती है या यह कहो 
कि जिस कदर इल्म होता है उसी कदर वह उम्र की कदर को जानता 
है; लेकिन अफ़सोस तो. यह है कि हम चाहे किसी कदर संसारी 
इल्म हासिल कर लें तो भी हस अपनी उसर की कदर को नहीं - 
जान सकते और यही वजह है कि हम अपनी उम्र के वेश- 
कीमती जवाहरात वहुत कम कीमती चीज़ों के बदले में वेचते हैं । 
प्यारे पाठकगण ! थे तो आपको हम पहले बता चुके हैं कि 
' ज़िन्दगी का एक दिन भी घड़े-बढ़े राज्यों के बदले नहीं मिल 


&० ....[ दशनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


सकता तो हम चाहें लाख रुपया माहवार क्यों न तनख्वाह पार्वे 
तो भी वह हमारी ज़िन्दगी की असली क्रीमत नहीं हो सकती। 
इससे साफ़ मालूम होता है कि मंसार के सम्पूर्ण मुसाफिर चाहे 
वह अपने आपको कैसा दी बुद्धिमान्‌ क्यों न मानते हों दरहकी- 
कृत भोले मुसाफ़िर है। क्‍या ऐसे भोले मुसाफ्रिर जो अपनी 
जिन्दगी की कीमत और अपने उद्देश्य या मार्ग की रकाबटों से 
नावाक्तिक है, किसी तरह काबिल पेसत्री हो सकते हू ! त्रिल्कुल 
नहीं, खुद अज्ञानी दूसरों को क्या समझा सकता है। जो खुद भूले 
हुए हैं उनसे मार्ग बताने की क्या उम्मीद हो सकती है, इस वास्ते 
संसार के ख्वाहिशमन्द जो मनुष्य जीवों की कदर से नावाकिफ 
है, उनकी पेरवी करना हर एक मनुष्य के वास्ते हानिकारक है| 
मनुष्य का फ़ज़े है कि बह ऐसे मुसाफिरों की तलाश करे जो 
उद्देश्य और उसके रास्ते से ठीक-ठीक वाकिफ हों और साथ ही 
राह के लुठेरों और घोखेवाज़ों के हालत से भी जानकार हों 
जिनको न तो शहर दुनियाँ के लड़के सता सकते हों और न वह 
अपने मकान की मोरियाँ वन्‍्द्र करके उन लड़कों से चचने का 
भी इलाज जानते हों । 
प्यारे पाठकगण ! इस संसार में केवल योगी और वह लोग 
जिन्होंने संसार को त्याग दिया हैं। तालीम की उत्तम दौलत से 
मनुष्य जीवन के उद्देश्य को ठीक तौर पर जान लिया है और 
जिनको इस मज्जिल का रोशन रास्ता यानी चैदिक धर्म का भी 
ज्ञान है और वह अपने मकान की खिड़कियों को घन्द करने 
अर्थात्‌ इन्द्रियों को भी रोकने की लियाकत रखते हैं। इस किस्म 
के महात्मा योगी इन भोले मुसाफिरों के वास्ते काबिल पेरवी हो 
सकते हैं। जिनके पीछे लगकर ये लोग भी अपने उद्देश्य को 
पहुँच जावें ऐसे मनुष्यों की पहचान यह है कि वह अपनी. 
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ज़िन्दगी की कदर को जानकर किसी संसारी चीज़ के बदले में 
तो नहीं वेचते बल्कि दूसरे लोगों की तरक्की में अपने वेशकीमती 
समय को खर्च करते हैं। जो अपनी इज्जत, हुकूमत और 
नामवरी इत्यादि किसी किस्म की गज को देखकर संसार में काम 
करते हैं | वह तो दुनियाँ के बन्दें और भोले मुसाफिर है, उनके 
पीछे लगना ज़िन्दगी को ख़राब करना है और जो लोग संसार 
से अलग और चन्देखुदा हैं, जिनकी इन्द्रियाँ उनके इखितयार सें 
हैं और जो अपनी आत्मा को शरीर का राजा सममते हैं और 
तमाम इन्द्रियों और सन को उसकी खिद्मत का साधन समभते 
हैं और उसके मार्ग अर्थात्‌ धर्म के खोज में रात दिन लगे रहते 
हैं, उनको वक्त से अधिक प्यारा सिवाय धर्म के और कोई चीज़ 
नहीं । वह किसी संसारी चीज़ के वदले अपनी जिन्दगी का 
प्यारा चक्त नहीं खोना चाहते हैं, उनके ख्याल में तमाम दुनियां 
की चीजें तुच्छ हैं। वह आत्मा की उन्नति के सच्चे साधन का 
# रु श्र 

इल्म हासिल करके उसको पूरे तौर से करते है | 

प्यारे पाठकगण ! अब आप सोच लें कि आप अपने आपको 
भोला मुसाफिर बनाकर मार्ग में छुटवाना पसन्द करते हैं या 
अपनी जिन्दगी के उद्देश की तरफ़ चलकर सच्चे सुख को हासिल . 
करना चाहते हैं, भोले मुसाफिर की तरह नशे की दशा में तो 
आपको संसार की ख्वाहिश अच्छी मालूस होगी लेकिन उसका 
नतीजा मिलने पर आप सिवाय अफसोस के और कुछ भी न 
कर सकेंगे इसलिये आपका फज है कि उद्देश्य और माग की 
तलाश के बास्ते वैदिक सूच्य की ग्रेशनी को द्वासिल करें और 
इस रोशनी के सहारे वरावर अमल करते जायें जब तक कि आप 
उस सख्िल पर न पहुँच जाबें जो शारीरिक जीवन का उद्देश्य है। 
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भोगवाद 


संसार में काये करने के लिये जब तक मनुष्य चिन्ता रहित 
नहीं, तब तक अपना काये नहीं कर सकता | चिन्ता उसके कस 
( अग्राप्त इए ) तक चलने में पग-पगपर रुकावट डालती है, 
कभी उसको प्यास का ध्यान, कभी क्लुघा का भय, कभी मृत्यु 
का भय, पग-पगपर सद्छुल्प बदलता है और संसार के सम्बन्ध 
अनन्त हैं; उनको समाप्त करके अम्नाप्त इषट्ट की ओर चलना 
असम्भव है ! निदान न तो कोई मलुप्य इन वर्तमान कार्यों को 
समाप्त कर सकता है और न उस मुक्ति के लिये साधन करने 
का अवकाश मिल सकता है, निदान मनुष्य आगे के लिये निराश 
हो रहा है, परन्तु ईश्वर हमारे सामने एक और रृश्य सम्मुख 
करता है, जिसको देखकर मनुष्य की आशायें पुनः हरी-भरी 
हो जाती हैं अर्थात्‌ एक मनुष्य कृषि करता है जब उस वोनेवाले 
मनुष्य को कोई दृष्टिगोचर करता है तो उसे ख्याल आता है 
कि यह बड़ा ही मूर्ख है जो अपने आहार को प्रथ्वी के ऊपर 
बखेर रहा है; परन्तु थोड़े काल में जब कृषि पक जाती है तव चह्‌ 
मनुष्य जिसने अपने अन्न को भत्यक्षवादि होने के कारण 
प्रथ्वी पर नहीं डाला था क्‍या देखता है कि बोनेवाले ने जितना 
चीज बोया था, उससे सतशुणा अन्न अपने घर में ला रखा 
ओर जो अपने अन्न का केवल खाने में ही व्यय कर रहा था, 
उसका अज्ञ कम हो गया, निदान खाने का नाम भोगना और 
'बोने का नाम कम समझना चाहिए। 

यद्यपि अ्रत्यक्ष में खानेवाला अपने अनाज को ठीक ही काम 
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में लाता है और बोनेवाला ठीक नहीं काम सें लाता; क्योंकि 
अन्न जुधा के लिये ही वनाया गया है; परन्तु वास्तव में चोने 
वाला अपनी आयु के आगे का भ्रवनन्‍्ध करता है ; क्‍योंकि केवल 
प्रत्यक्षयादि ही नहीं, परन्तु खानेवाला यद्यपि अन्न को ठीक 
प्रकार से सेवन करता हुआ सम्मुख है तथापि वास्तव में अपनी 
आगे की दशा को खराव कर रहा है; क्‍योंकि चतेमान सामान 
तो किसी न किसी दिवस समाप्त होनेवाला है; क्योंकि इसमें 
खाने से अल्पता होती है और उन्नति का सार्ग जो वोना है उसे 
प्रत्यक्ष अर्थात्‌ बतमान दशा सें निष्फ्त जानकर उसने छोड़ 
दिया है वास्तव में संसार में मनुष्यों की बुद्धि दो अकार की है 
एक प्रत्यक्षवादि जो- वर्तमान का प्रवन्ध करता है और भविष्यत्‌ 
पर कुछ विश्वास नहीं रखता है और परोक्षवादी वर्तमान पर 
ध्यान नहीं देता है; क्योंकि वह जानता है कि जो छुछ पूर्वले 
बंप में वोया था वही घर में उपस्थित हैं अथवा चह पका हुआ 
खेत खड़ा है। अतः बोने के, हो ध्यान में लगा हुआ है वह जानता 
है कि जो सैंने यो लिया है वह पक चुका है और अब वह. भेरे 
श्रम से वदल नहीं सक्रता उसको तो भविष्यत्‌ में जो बोलना है 
उसकी ही चिन्ता है। अतः अत्यक्षवादि को सेव से शास््रकार 
नास्तिक कहते हैं और सबंदा प्रत्यक्षयादि मूर्ख होते हैं और 
परोक्षचादि विद्वान जैसे कि लिखा है-- 


परोक्षप्रिया हि देवाः प्रत्यक्ष द्विप) । 
जितने देवता अर्थात्‌ विद्यन्‌ हैं वह परोक्ष से मित्रता और 
प्त्यक्ष के शत्रु होते हैं. और मूर्ख लोग इसके विरुद्ध होते हैं, 


सम्पूर्ण कर्म फिलास फीकी जड़ परोक्ष के आश्रय है अत्यक्षवादी 
कमे कर ही नहीं सकता ; क्योंकि फल आनेवाला क्षण परोक्ष 
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है, जिस पर उप्ते विश्वास ही नहीं अतः प्रत्यक्षयादि नास्तिक 
होते हैं कर्म करने की नास्तिक में शक्ति ही नहीं होती; परन्तु 
भोगवादि आस्तिक होने से कर्मों के फल्न का नाम भोग ख्याल 
करता है जैसा कि लिखा है-- 

सतिमूले तद्विपाकोी जात्यायुभोंगाः । योगदर्शन 

पूर्व जन्म के कर्मरझूप सूल से तीन फन्न मिलते हें एक जाति 
अर्थात्‌ जन्म ( पशु या सनुष्य का )। दूसरा आयु अर्थात्‌ कितने 
स्वॉस तक इस शरीर रूपी जेल में रहना होगा। तीसरा भोग 
अर्थात्‌ दु:ख सुख निदान कर्म का पका हुआ फल यह तीन 
वस्तु हैं। | 

न तो कोई सनुष्य अपना शरीर वदल सकता है। आयु नहीं 
बदल सकती है और न भोग चदला जा सकता है। क्योंकि यह 
तीनों पदाथ अपनी इच्छा के अनुसार प्राप्त नहीं हो सकते ; 
किन्तु यह फन्न कर्माछुसार ईश्वर की व्यवस्था से ही मिलता है-- 
यदि जीवों की इच्छा अनुसार शरीर मिल्ता-तो कोई जीव भी 
नीच योनि में नहीं जाता कोई आदमी वद्शकल लूला लँगड़ा 
और कोढ़ी दृष्टिगोचर नहों होता यदि जीव के आधीन में भोग 
होता तो कोई भी संसार में दुखी न होता। जीवों को अल्प आयु 
सें सरनेवत्ञ! दुखी और कुरूप देखकर अनुमान होता है कि जीव 
ने इन वस्तुओं को अपनी इच्छा से स्वीकार नहीं किया ; किन्तु 
सम्पूर्ण शाल्षकारों का सर्व तन्त्र सिद्धान्त है कि यह पदार्थ हमको 
पराधीनता से मिले हैं अर्थात्‌ हमारा यह शरीर जेलखाना है। 
क्योंकि जहाँ हम अपनी इच्छा से जाते हैं. उसे घर आदिक से 
प्रसिद्ध करते है । परन्तु जहाँ हम जाना नहीं चाहें और जाना , 
पढ़े तो उसे विरुद्ध इच्छावाले मकान जेल ही कह सकते हैं शास्तर- 
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कारों ने तो सारा संसार ही जेल वनाया है। जिसमें जीव ममता 
अर्थात्‌ मोहरूपी जज्ञीर में बँधा हुआ क़ैद हे, महर्पिं पतञ्नलि 
तो सारे संसार बनाने का फल ही भोग और अपवर्ग अर्थात्‌ 
मुक्ति वतलाते हैं. जेसा कि पतल्ललिजी लिखते हैं । 

जिद ५ 

भोगापबर्थ दृश्यम्‌ | 

इस संसार के अभ्यन्तर तीन प्रकार की थोनियाँ हैं । एक 
भोग योनी, जेसे गाय, महिपि, अश्वादि--जीव जो वेदों की शिक्षा 
से ईश्वर नियमानुसार अनभिज्ञ रहते हैं यह सम्पूर्ण पूर्व ले कर्मों 
का फल भोगते आगे के वास्ते कुछ नहीं कर सकते दूसरे कर्म 
योनी मुक्ति से लौटकर संसार में बिना माता पिता के जन्म लेते 
हैं वह केवल भविष्यत के वास्ते ही कम करते हैं उनका पूवेला- 
भोग कुछ नहीं होता | तीसरा उस्य योनि जो पिछले कमों का 
फल भोंगते हैं और भविष्यत के वास्ते करते हैं वह मनुष्य हैं ; 
प्रसन्‍्तु मनुष्य कम करने सें खतन्‍्त्र और भोगने में परतन्त्र होते हैं। 
कम योनिवाले नितान्त खतन्त्र और भोग योनीवाले नितान्त परतन्त्र 
हैं। निदान यह संसार पशुओं को अपने पूवले कर्मों का फल 
भोगने के वास्ते और कर्मयोनियों को पुनः मुक्ति श्राप्त कराने के 
योग्य कर्म कराने के वास्ते और मनुष्यों को पूवले कम भोगने के 
वास्ते और आगे के वास्ते कम कराने के लिये परमात्मा ने संसार 
बनाया है, जब यह अच्छे प्रकार ज्ञात हो जावे कि मनुष्य कमे 
करने में खतनन्‍्त्र और भोगने में परतन्त्र हैं तो भोग की अपेक्षा 
मनुष्य का शरीर भी एक जेलखाना है। कैदियों को क्‍या जेलखाना 
में-रोटी की चिन्ता करनी योग्य  कदापि नहीं क्‍यों कि जो 
गवर्नमेन्ट- किसी कैदी को जेलखाने में भेजती है, वह भोजन 
जहर देती है ; क्योंकि उसकी आज्ञा चिना खुराक दिये पूरी नही 
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हो सकती। जैसे एक सनुप्य की दो व की क्रैद हू यदि गवनमेन्ट 
उप्ते खुराक नहीं दे तो वह बहुन शीघ्र मर जावेगा। जिससे सरकार 
की यह आज्ञा कि वह दो बे तक जेल में रहे पूरी नहीं हो सकती 
निंदान अपनी आज्ञा को पूरा करने के वास्ते गवनमेन्ट आपही खाने 
को देगी। अजतक आर्यवित में इतने अकाल पड़े परन्तु किसी भी 
दुर्भिज्ञ में कैदियों को जुधापीड़ित नहीं देखा । क्या केदियों का 
कतंव्य अपनी बीमारी के वास्ते औपधि करना है, कदापि नहीं 
क्योंकि यह जिम्मेवारी भी गवर्नमेस्ट ने ले रक्खी है। केदी का 
कत्तव्य छूटने का उपाय करना है निद्मान जो कैदी रोटरी औपधि के 
ध्यान में लगा रहता है, वह अपना समय व्यर्थ खोता है । प्रायः 
मनुष्य प्रश्न करते हैँ कि केदी को छूटने की चिन्ता क्‍यों करनी 
चाहिये, क्योंकि इयत्ता ( मियाद ) नियत पर तो गवर्नमेंट स्त्रयं ही 
छोड़ देगी ; परन्तु यह विचार ठीक नहीं क्योंकि गवर्नभेन्ट इस 
समय तो नियत इयत्ता पर छोड़ देगी परन्तु उसका स्वभाव ऐसा 
हो चुका है कि जिससे पुनः कारागार सें आबे छूटने से अभिप्राय 
जेल में दोवारा न आने का है। अत: मह॒पिं पत्खलि ने योग-दर्शन 
में बतलाया है-- 


हेय॑ दुःखमनागतस्‌ । 


_. भविष्यत दुःख त्यागने योग्य है जब तक मनुष्यों के हृदय 
भ यह ठीक निश्चय न हो जावे कि मैं कर्म्म करने में स्वतन्त् 
और भोगने में परतन्त्र हूँ तब तक मनुष्य मुक्ति पद को प्राप्त करने 
योग्य नहीं होता; क्‍योंकि भोग उलटा करने की इच्छा में जितना 
समय व्यथ किया जाता है वह सब व्यर्थ जाता है जैसे एक 
गृह जो बहुत कठिन धातु का बना हुआ है यदि कोई उस मकान 
के छ्वर के मार्ग से जाना चाहे तो सुगम है : परन्तु यदि दीवारों 
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में से निकलना चाहें तो समय को व्यर्थ खो देना है, इस कतेव्य 
और भोग के लिते परमात्मा ने कृपी का रृष्टान्त दिया है बोना 
कम है और ल्‍काटना भोग है बोने में मनुष्य स्व॒तन्त्र है चाहे जौ 
वोवे था गेहूँ अथवा चना । चाहे पचास वीघे वोबे या १० बीघे ; 
परन्तु काटने के खेत को गेहूँ वनाने के बास्ते यत्र करे तो सौं 
वर्ष प्यन्त के श्रम से भी वह वर्षा का खेत गेहूँ नहीं बन सकता ; 
परन्तु हाँ गेहूँका ट्वितीय खेत करके हम दूसरे व में गेहूँ 
उत्पन्न कर सकते हैं, निदान जो कर्म का पका हुआ फल्न है, 
उसके बदलने को शक्ति किसी में नहीं, उसके बदलने के वास्ते 
परिश्रम करना आयु को व्यथ खोना है। संसार में चाहे कैसा ही 
विद्वान्‌ राजा अथवा बली हो; परन्तु भोग के बदलने में सब 
परतन्त्र हैं। क्या आपने नहीं देखा कि हमार चक्रवर्ती एडवर्ड- 
सप्तम सबसे बड़ा राजा है, जिसके राज्य में ११९४७००००० वर्ग मील 
प्रथ्वी है, जिसकी प्रजा चालीस करोड़ मनुष्यों से अधिक है, जो 
लन्दन जैसे घड़े नगर में रहता है। जहाँ बड़े-बड़े डाक्टर और 
पदार्थ विद्या के विद्वान्‌ रहते हैं । परन्तु उस नगर में रहते हुए भी 
इतने अधिक वलवान्‌ राज़ का लड़का युवावस्था में मृत्यु को 
प्राप्त हो गया; परन्तु क्या कोई पदार्थ विद्या का ज्ञाता ( साईं- 
टिस्ट ) या कोई सेना उसकी रक्ता कर सकी ? जब इतना महाच्‌ 
राजा इतना सामान होते हुए भी अपने पुत्र की रक्षा न कर सका, 
तो क्‍या वह मनुष्य मूख नहीं जो थोढ़ी सी पूँजी के विश्वास 
पर अथवा स्थिरकोप ( मुस्तकिल फण्ड ) के भरोसे पर यह आशा 
रखते हैं. कि वह भोग बदल लेंगे | यह वात भी किसी से छिपी 
हुई नहीं कि एडचर्ड सप्तम के गद्दी पर बैठने का द्विस २६ जून 
“नियत हुआ था | लन्‍्दन की पार्लमेंट के उत्तम अबन्ध से- रुपये 
पेसे की कोई कमी न थी। परन्तु भोग ऐसा बलवान - दृष्टियोचर 
द्० ग्रं० सं०--७ 
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हुआ कि सद्दाराज ऐंडवर्ड को २६ जून के स्थान में १६ अगस्त 
को तख्त पर बैठना पड़ा और उत्सव भी २६ जून की जगह ६६ 

अगस्त को हुआ | परन्तु क्या महाराजा की गद्दी का विवस रूपये 
की कमी के कारण विकल्प को प्राप्त हुआ ? कदापि नहीं, क्‍या 
पालमिंट का प्रबन्ध टीक नहीं था ? कदापि नहीं, क्‍या किसी 
शत्रु ने फोई झगड़ा डाला जो उत्सव को पीछे हटाया, नहीं ! को 
स्पष्ट उत्तर देना पड़ता है क्रि भोग ने रोक दिया। महात्मा 
रामचन्द्रजी की दशा तो सबकों ज्ञात है कि प्रातःकाल गदी पर 
सुशोमित होंगे, यह आज्ञा हो चुकी थी। सारे नगर में उत्सव मनाये 
जा रहे थे। परन्तु वह कौन-सी शक्ति थी कि जिसने राजा, मनन्‍्त्री, 
सभासद्‌ ओर पजा की इच्छा के विभद्ध रामचन्द्रजी को गद्दी पर 
बैठने के स्थान में चनवास दिलाया। जिवर तिचारो, स्पष्ट शक्दों में 
भोग की प्रवत्न शक्ति सिद्ध होती है। संसार में कोई शक्ति नहीं 
जो भोग को वदल सके | क्योंकि भोग उस प्रबल शक्ति फी आज्ञा 
का नाम दे कि जिसकी आज्ञा को मद्दोराज ज्ञार रूस जैसे 
( जिसकी चालीस लाख सेना हो डाइनासेंट के गोले तोपसाना 
और वन्दूक तैयार करने के प्रन्‍न्‍्ध जिसके यहाँ हों ) एक क्षण 
भर भी नहीं रोक सकते, यद्यपि भोग हमारे ही पुरुषार्थ से बनता 
है। अतः भोग से पुरुपार्थ बड़ा है; परन्तु जब भोग उत्पन्न हो 
चुका तो पुनः पुरुषार्थ से बदला नहीं जा सकता | जिंस भकार जो 
हमारे ही पुरुषार्थ से बोये यये थे ; परन्तु जब पक चुके तो अब 
उनको हमारा परिश्रम किस भाँति बदल सकता है ? नहीं बदल 

सकता, एक दो चार दृष्टान्त ही नहीं ; किन्तु पग-पण पर इतिहास 

भोग की प्रवल्ल शक्ति को सिद्ध कर रहा है। 
अभ्म--स्वामी दयानन्द्‌ और तमाम ऋषियों ने तो पुरुषा् को 


चढ़ा बतलाया है, तुम भोगं को अवल वतलाते हो | 


भमोगवाद ] && 


उ०--स्वामीजी ने लिखा है कि जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है 
और भोगने में परतन्त्र हैं। निदान जहाँ स्वतन्त्र हो उसी सें कर्म 
करना आवश्यक है। क्योंकि स्वतन्त्र: कर्ता स्वतन्त्र ही कर्ता होता 
है और जहाँ परतन्त्र हैं, उसमें काम करने से कोई लाभ नहीं हो 
सकता। क्योंकि यदि काम करने से कृतकायेता हो जावे, तो 
परतन्त्रता न रद्दी और जिसमें कृतकार्यता की आशा नहीं, उसमें 
पय्न करना सू्खंता है। क्योंकि भोग पुरुषाथ से बनता है| अतः 
भोग की अपेक्षा पुरुपा्थ को गुरुत्व दिया है; परन्तु पुरुपा् 
जीव के आधीन में है, चाहे करे चाहे उलटा करे | 

भोंग जीव के आधीन नहीं; क्योंकि संसार में कोई भी 
ऐसा नहीं जो दुःख भोगना चाहता हो; परन्तु न चाहते हुए भी 
चड़्े-चड़े बादशाह, राजा-महाराजा, सेठ-साहूकार बड़े-बड़े योधा 
बहादुर सब्र ही दुःख भोगते हैं ; कोई भी अपने पुरुषपार्थ से भोग 
को चदल नहीं सकता। कोई मनुष्य नहीं जो झुख आप्त करने का 
श्रम नहीं करता हो ; परन्तु सब यत्न करते हुए भी सुख नहीं प्राप्त 
होता, आय: ठुःख ही प्राप्त होता है । 

प्रक्न--क्या मनुष्यों की भोग पर विश्वास करके पुरुपाथ को 
नितान्त छोड़ देनां चाहिए । 

उ०--मनुष्यों को एक क्षण के लिये भी पुरुषाथे से रहिद 
नहीं रहना चाहिए । किन्तु पुरुपार्थ अनागत उन्नति के लिये करना 
चाहिए, चत्तमान भोग को वदलने के लिये पुरुषाथ करना मूखता है 
कास्ण यह कि भोग में परतन्त्र होने से कृतकायता नहीं होती । 
केवल दुःख और आपत्ति ही प्राप्त होती हैं. और जो अनागत के 
लिये पुरुषार्थ करता है, वह यदि ज्ञान के विरुद्ध न हो तो अछृत- 
काय नहीं हो सकता और उसे किसी दशा में निराश भी नहीं. 
होना पढ़ता । 
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प्रश्न--यदि सव ही भोगवादी हो जावें, कोई दृकानदारी भी 
न करें, जिसका फल्न यह होगा कि संसार के सम्पूर्ण अबन्धों में 
गड़बड़ हो जादेगी और लोग आलसी होकर भूखों मरने लगेंगे 

उत्तर--यह्‌ चिचार ठीक नहीं कि भोगवादी आलसी होता 
है, कारण यह कि इस वात को अत्येक मनुष्य जानता है कि खाने- 
वालों से बोनेवाला अधिक पुरुपार्थी होता है । द्वितीय यह बात है 
कि यदिं सव भोगवादी हो जावें तो संसार के सम्पूर्ण अचन्यों में 
गड़बड़ हो जावे यह और भी मिथ्या है। कारण यह कि भोगवाद्‌ 
किसी कार्य को नहीं रोकता ; किन्तु नियत बदलता है। अब जो 
कार्य स्वार्थी अपने भोग चदलने के लिये करते हैं, वह दूसरों को 
लाभ पहुँचाने की इच्छा से किये जायेंगे । ँ 


प्रश्न--बतमान के लिये तो काय को अत्येक ही कर सकता 
| अतः पुरुपाथ प्रत्येक ही कर सकता है ; परन्तु अनागत के 
लिये सबको निम्वय नहीं हो सकता | अतः प्रत्येक पुरुषार्थ नहीं 
कर सकता। ठ 
उत्तर--विद्वान और सुशिक्षित मनुष्य तो अनागत के लिये 
ही पुरुषाथे करते हैं; परन्तु मूर्ख मनुष्य बतमान के लिये जैसे 
यह सबका साना हुआ सिद्धान्त है कि देवता बोते हैं खाते नहीं, 
मनुष्य खाते और वोते हैं. और पशु केवल खाते हैं बोते नहीं । 
देवता का अर्थ विद्वान जो पूर्णंतया वेदों का- ज्ञाता हो और ,जो 
भविष्यत के लिये ही अचन्ध करता हो, जैसा कि महर्पि शझ्ृराचार्य 
से प्रश्व किया गया कि जब तुम संसार में वैदिक धर्म का प्रचार 
करना चाहते हो कि जिससे सब ही विरुद्ध हैं, रोटी का भी प्रवन्ध 
किया । जिसका उत्तर स्वामी शह्छूराचायजी यह देते हैं। 
आरवू्धाय समर्पित निज्रवपु) । 


॥ 


शक 
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अर्थात्‌ मैंने यह शरीर तो भोमु के ऊपर छोड़ विया दैं;,अंब 

मैं केवल अपना कार्य करूँगा। २ ० मर | बंप कट 

” जबकि स्वासी शह्डुराचाय के मानसिक सेझूल्प ऐसे उत्तम थे 
कि वह केवल वैदिक धर्म को फेलाते और अपने लिये कुछ भी 
नहीं करना चाहते थे। वास्तव में भोगवाद कृतका्यता की तालीम 
है, जो इसको समम लेता है तो दु:खों से मुक्त हो जाता है और 
वह यह जानता है कि भोग द्वी ऐसा है तो वह मित्रता-शन्रुत्ा से 
भी मुक्त दो जाता है, वह समम लेता है कि भोग के अतिरिक्त जो 
मेरे कर्मों का फल्ल है, दूसरा मनुष्य मुमकों सुख-दुःख देहो नहीं 
सकता । जब कि कोई टु:ख का देनेवाला ही नहीं तो शत्रु किसको 
सममभे और किसको मित्र । और सुपुरुष जितने भोगवादि होंगे 
इतना ही उस धर्म को कऋृतकार्यता प्राप्त होती है और उन धर्मियों 
के मन में ईश्वर का विश्वास और और शान्ति होगी और जिन 
मनुष्यों का भोग़ पर विश्वास नहीं है, बह मुक्ति को किसी दशा में 
भी प्राप्त नहीं कर सकते | कारण यह कि सांसारिक आवश्यकताओं 
से उनकी अवकाश ही नहीं मिल सकता है। जब कि वह मुक्ति 
के लिये पुरुषार्थ करें, भोग ऐसा अटल है कि उसके विरुद्ध किसी 
को कृतकायेता श्राप्त हो नहीं सकती। अतः जो पुरुपार्थ भोग बदलने 
के लिये किया जाता है, बह व्यर्थ जाता है। उसमें अक्षृतकायेता 
होने के कारण दूसरी ओर काम कर ही नहीं सकता। यूरोप में 
में जितनी अशान्ति है, उसका कारण भी नास्तिकता अर्थात्‌ 
भोगवाद का असाव है। यूरोप निवासियों का अचुकरण ( नकल ) 
करनेवाले ऐँंगलो वेदिक मनुष्यों में जो अशान्ति है, उसका कारण 
भी भोगवाद से अरुचि है; परन्तु भोगवाद को! अत्येकःशपू् 
पुरुष नहीं समक सकता। इसको हा शलिर 

) पर 
| रे न्‍ न्‍्ड 


आत्मविद्या, कमंफल विद्या, ( कर्म २ दत्तचित्त ', 


है. 
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होकर विचारने की आवश्यकता है, जो मनुष्य इन विद्याओं से 
रहित है, उनके लिये यह सिद्धान्त केवल हँसी करने के अधिक 
लाभदायक नहीं हो सकता ; परन्तु विद्वान के विचार में यही 
भोगवाद शान्ति का कारण ओऔर ऋृतकायेता को झंजी और 
ईश्वर विश्वास का लक्षण हैं 
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प्रश्नोत्तर 


महाशयगण | एक दिवस एक नवीन वेदान्ती और आये में 
जीव म्रद्मय की एकता पर प्रश्नोतर हुए, जो सबंजनों के लाभाय 
अक्लित किये जाते हैं, जिससे वेदान्त के मूल से सज्जन मिक्ष हो 
जादें | 

आये--क्यों महाशय जीव-अह्म में भेद है अथवा नहीं ? 

वेदान्ती--अज्ञानी लोग तो भेद मानते हैं; परन्तु श्लानियों 
के विषय भेद नहीं। 

आये--महाशय ज्ञानी किसे कहते हैं ९ 

वेदान्ती--जिसे सत्यासत्य का पिवेक हो 

आये--जच मह्म एकही दूसर कोई पदाथ नहीं तो असत्य 
कोई पदाथ नहीं, फिर सत्यासत्य का विवेक केसे हो सकता है ? 

बेदान्ती--भ्राता ! यह जगत्‌ जो प्रतीत होता है, यह असत्य 
है और त्रह्म सत्य है एवम्‌ सत्यासत्य का विवेक यही श्लान का 
खरूप है १ ह 

आये--महाशय ! जो जगत्‌ प्रतीत होता है, वह असत्य कैसे 
हो सकता है 
. वेदान्ती--जों शआदि में न हो और अन्त में भी न रहे, वह्‌ 

मध्य में भी नहीं होता। जगत्‌ क्योंकि उत्पत्ति से पूर्व नहीं था 

और नाशान्तर नहीं रहेगा । अतएव वर्चमान में भी असत्य है ? 

आये--क्या इस जगत्‌ की उत्पत्ति से अथम कभी जगत था 
अथवा नहीं ९ 

बेदान्ती-जगत्‌ ने कभी प्रथम था न अब है और न आगे 
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' होगा। केच्ल भ्रम में प्रतीत होता है--जैसे रस्सी में सांप अथवा 
सीप में चाँदी का श्रम होजाता है। 

आये--महाशय ! जब सर्प एक सत्य पदाथ है और रस्सी भी 
है तो रस्सी में सप॑ का आभास अथवा श्रम होता है, जब कोई 
पदार्थ ही नहीं तो उसका भ्रम से कैसे ज्ञान हो सकता है 

चेदान्ती--जैसे स्वप्न में पदार्थाभाव पर भी ज्ञान होता है एवम्‌ 
पदार्थों के न होने पर भी ज्ञान हो सकता है। 

आये--स्वप्त में उन्हीं पदार्थों का ज्ञान होता है, जो जागृत दशा 
में रृष्टि परे हों ९ 

वेदान्ती--स्वप्न में अपना मूड़ कटा हुआ देखते हैं, जो 
जागृत में कभी नहीं देखा । 

आये--जब किसी का सर कटा देखा है, तभी सर कटे का 
ख्याल पेदा होता है और उस कल्पना को अपने साथ मान 
लिया है 

वेदान्ती--तमाम शास््षकारों का सिद्धान्त अर्थात्‌ आखिरी 
फैसला अमेदवाद में हे 

आये--न्याय-बेशेषिक-सांख्य-योग-मीमांसा इत्यादि यह सारे 
ही.भेद्‌ को प्रकट करते हैं 

वेदान्ती--न्याय इत्यादि तो वेद के विरोधी हैं, वेदान्त-शास् 
अर्थात्‌ उपनिषदों और शारीरिक सत्र से तो स्पष्ट अभेद्‌-सिद्ध 
होता है, बेद का तो सिद्धान्त ही अभेद है ९ 

आये--बेद में कहाँ लिखा है कि जीव त्रह्म का अभेद है ? 

वेदान्ती--सामबेद में “तत्त्वमसि” महावाक्य मौजूद है। 

आये--इसको महावाक्य किसने कहा है यह किसी आर्ष- 
अन्ध का प्रमाण दिया है, सामवेद का वचन तो नहीं यही सामवेद 
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में हे तो दिखलादो, यह छान्दोग्य उपनिपद्‌ का वाक्य है बतलाओ 
कि इसके अथ से किस प्रकार अभेद्‌ सिद्ध होता है ? 

वेदान्ती--बेदान्त के ग्रन्थों में निश्चलदास इत्यादि ने इसको 
महावाक्य लिखा है और छान्दोग्य उपनिपद्‌ भी सामवेद ही है 
और इसका अथ यह है /तत” के अर्थ सो “त्वम” “असि” 
अर्थात्‌ सो त्रह्म तू है 

आये--वाक्य के अथ तो यह होते हैं. कि 'सो तू है? आप 
त्रक्ष कहां से ले आये हम कहते हैं सो जीव तू है। 

वेदान्ती--तन्‌ शब्द पूष वाक्य के अर्थ आता है, इससे प्रथम 
छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ में ब्रह्म का वर्णन हे एवम्‌ कहा कि वह महा 
जिसका वर्णन हो चुका है जीव तूही है । 

आये--छान्दरोग्य उपनिपद्‌ में नो स्थानों में यह शब्द आया 
है, जिसकी दृष्टि से विदित होता है कि अ्रथम जीव का विषय हे 
ओर, उद्याज्षकजी ने अपने पुत्र श्वेतकेतु, को जिसको शरीर में 
आत्मा का भ्रम था, उसको शरीर से प्रथक आत्मा दिखाने के 
हेतु लिखे हैं। 

वेदान्ती--अजी तुम कुछ पढ़े लिखे हो नहीं, व्यर्थ क्‍यों गप्प 
भारते हो ? छान्दोग्य में इस वाक्य से अ्रथम श्रह्म ही का वर्णन है 
नहीं तों निश्चलदास परिडत क्या भ्ूूठ लिख सकता है ? 

आये--महाशय | हाथ कहकून को आरसी क्‍या है? आप 
छान्दोग्य निकाल कर देख लें, आपको स्वयम्‌- विदित हो जावेगा 
कि निश्चलदास इत्यादि ने सत्य लिखा अथवा मूठ । 

वेदान्ती--देखो विचार सागर इत्यादि में इसको महावाक्य 
और तत्‌ शब्द से ब्रह्म ही का प्रहण है, छान्‍्दोग्य हमारे पास इस 
समय नहीं है, नहीं तो अभी दिखला देते कि तुम्हारी सब कल्पना 
असत्य है । 
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आये--तुसने कभी सामवेद अथवा छान्दोग्य देखा भी है 
धर्म से कहना | 

वेदान्ती--कर्म तो भ्रमजाल है, हमने छान्दोग्य उपनिषद्‌ तो 
देखा है; परन्तु सामबेर को नहीं देखा । 

आये---यदि तुमने छान्दोग्य उपनिपद्‌ को देखा है तो उसके 
प्रथम का पाठ सारण होगा, वताओ इससे प्रथम किस विपय का 
वर्शन है ? ह 

वेदान्ती--हमने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ को देखा तो है ; परन्तु 
इस स्थल को नहीं विचारा । 

आये--जब आपने यह अकरण विचारा नहीं तो किस भकार 
कहा कि इससे प्रथम ब्रह्म का विपय वर्णन है। यदि छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ होती तो निकालकर दिखला देते | 

वेदान्ती--क््या तुमने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ का यह प्रकरण 
देखा है ९ 
आये--हां देखा है। 
पैदान्ती--बताओं कैसा पाठ है २ 
आये-- 


अस्प यदेका ० शास्ां जीरो जहात्यथ सा शुष्यति 
ढ्वितीयां जहात्यथ सा शुष्पति हतीयां जहात्यथ सा 
शुष्पति सर्च जहाति सर्व शुष्यत्येयमेव खल्लु सोम्य विद्धीति 
दी वाच । जीवापेतं वात किलेदं प्रियते न जीगी प्रियत 
इति स एपोइणिमेतदात्य मिद्‌ ७ सर्वतत्तत्य > स 
आत्पा तत्त्वमप्ति श्वेतफेतो । 

अर्थ--जब इस शरीर के एक भाग को जीव त्याग देता है 
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तब बह सूख जाता है, जनत्र द्वितीय भाग को त्यागता है तब वह 
शुष्क हो जाता है, जत्र तृतीय भाग को त्यागता है. तब वह शुष्क 
हो जाता है, जन्न सारे शरीर को त्यागवा है तब्र सारा शरीर शुष्क 
हो जाता है। उद्यालऊ जी ने कहा इस प्रह्नार सममो । 
५. आये--जीव के पथ हो जाने से शरीर झत्यु को भराप्त होता 
है जीव निश्चय नहीं मरता । जन इस अंश को उद्यालक मुनि कह 
चुके तब प्रश्न उत्पन्न हुआ कि जिसके त्यागने से यह शरीर 
शुष्क होकर मर जाता है, वह कभी नहों मरता । बह क्‍या है तब 
उसके उत्तर से उद्यालक मुनि ने कहा वह जो सूदरम रूप है 
जिसका यह शरीर “आतिम्य” अर्थात्‌ निवास-प्रहं है और उस 
ग्रह का निवासक आत्मा है वह सत्य है और शरीर में व्यापक 
है और हे श्वेतकेतु वद आत्मा अर्थात्‌ जोव तू है शरीर नहीं है । 

वेदान्ती--तुम आत्मा शब्द से जोवात्मा का क्‍यों ग्रहण 
करते हो १ ह 

आये--शरीर में व्यापक होने से वह आत्मा जीव है और 
जो जगत में व्यापक है ; उस्ते परमात्मा कहते हैं। 

बेदान्दी--यहाँ जब कि आत्मा का विशेषण सत्य दिया गया 
ती फिर जीवात्मा कैते हो सकता है ; क्योंकि जीव तो सत्य नहीं 
अविया रूप उपाधि से ज्ञात होता है । 

आये--यह अविदया कया वस्तु है, गुण है, अथवा द्रव्य सत्य 
है अथवा असत्य। 

वेदान्ती--अविधा सत्‌ असत्‌ से प्रथक्‌ और अनिवेचनीय 

अर्थात्‌ जिसके विषय कुछ कथन नहीं कर सकते, ऐसा पदार्थ है। 
ओयै--क्या तुम्हारे इस अविया के होने में कोई भमाण है 
यदि प्रमाण है तो चह प्रमेय है अर्थात्‌ एक-एक पदार्थ अनिवेच- 
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नीय किस प्रकार हो सकता है, यदि कोई प्रमाण नहीं तो उसके 
होने का क्या प्रमाण है। 

बेदान्ती--हमारे मत में अविया वह वस्तु है जो ब्रह्म के एक 
देश सें रहती है और उसको सत्‌ असत्‌ कुछ भी नहीं कह सकते। 

आये--क्या ब््ष में अविदा रहती है और ब्रह्म से पथ है 
* अथवा ब्रह्म ही है । 

वेदान्ती--हम प्रथम ही कह चुके हैं. कि वह अनि्ंचनीय 
है एवम्‌ ब्रह्म से प्रथक नहीं कह सकते, क्योंकि इस दशा में द्वेव 
सिद्ध होता है--जैसे जल में बुलवुला अथवा लहर उठती ह्वे क्या 
वह जल से प्रथक्‌ होती है. हम तो इसे अनिर्बंचनीय ही कहेंगे; 
क्योंकि वह न तो जल से प्रथक्‌ है और न चह्‌ जल ही है। 

आये--ऐसा कोई पदाथ ही नहीं जो सत असत से प्रथक्‌ 
हो । अतणव तुम्दारी अविदा का होना ही सिद्ध नहीं। 

वेदान्ती--हम तो वैशेषिक की भाँति पद्‌ पदार्थ वादी हैं और 
न न्याय की भाँति १६ पदार्थ मानते हैं, एवम्‌ तुम हमारी अविया 
का खण्डन नहीं कर सकते। 

आये-- 


अनियतत्वेपिनब्यौक्रकस्य संग्रहोअन्यथा चालोन्मत्ता- 
दिसमतलम्‌ ॥ सां० स्ू० ॥ 
अथ--चाहे तुम नियत पदार्थ न भो मानो तो भी अयुक्त 
पदार्थ को नहीं ले सकते, यदि अयुक्त पदाथों को अरहण करोगे 
तो तुम्हारे अविद्यालक और उन्मत्त कहने में क्‍या भेद्‌ होगा, तब 
पागल की व्यथ बातों को ठीक मानना पड़ेगा । 


सं चेदान्ती--अजी यह सब बातें तो व्यवहार की हैं, परमार्थ 
में यह सब सिथ्या हैं; क्‍योंकि हम तो यह जानते हैं:-- 
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लोकाधेन प्रवच्यामि यहदुक्का प्रन्थकोटिमिः । ब्रह्म- 

सत्य जगन्मिथ्या जीवों अक्ेव केवल! ॥॥ 

अथ--हम उस विषय को अर्थ 'छोक में कहेंगे, जिसको 
करोड़ों अन्थों में कहा गया है, वह विषय यह है कि ऋ्ह्म सत्य 
है और जगत्‌ सिथ्या है, जीव फेवल ब्रह्म है और कुछ नहीं । 

आये--क्योंजी यह जगत्‌ सबंथा मिथ्या है 

वेदान्ती--हाँ सचमुच मिथ्या है 

आये--तो तुम्हारा शोक सत्य है अथवा मिथ्या । 

वेदान्ती--यह भी मिथ्या है। 

आये--तुम्हारा वचन सत्य है अथवा मिथ्या । 

बेदान्ती--मिथ्या है । 

आये--तो जगत्‌ सत्य सिद्ध हो गया; क्योंकि जिस वाणी 
से आपने कहा, वह जब मिथ्या हुई और जो कोक है वह मिथ्या 
है तो जिसको तुमने मिथ्या वाणी से मिथ्या कहा वह सत्य सिद्ध 
ही गया और जव जीव को कहना मिथ्या हुआ तो जीव ब्रह्म 
भी सत्य सिद्ध हो गया। 

वेदान्ती--जब तक अज्ञान है, तब तक भेद है जब ज्ञान हो 
जाता है तो भेद खयम ही दूर हो जाता है 

आये--श्ञान किसे कहते हैं । 

. चेदान्ती--भ्रम से जो भेद ज्ञात होता है और अपने आप . 
को जीव समभता है यह अज्ञान और जब स्वयम्‌ मह्म सममने 
लग जावेगा तो ज्ञान हो जाबेगा जेसे एक शेर का वच्चा किसी 
गड़रिये के हाथ आ गया और उसने उसे बकरियों के साथ 
 चराना आरम्भ. किया, चह' शेर अपने आपको बकरी समभने 
. लगा एक द्विस अन्य शेर आ गया, उसे देखकर वकरी भयभीत 
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होकर भागने लगीं, वह शेर भी उनके साथ भागने लगा, तब 
शेर ने देखा कि वह अज्ञान से अपने को वकरी सममता है, एवम्‌ 
उसले उसका रूप यानी में दिखलाकर कहा कि तू बकरी नहीं 
शेर है, तब उसका अज्ञान जावा रहा, ऐसे ही जीव ब्रह्म हैं ; पर 
असम से जीव सममता है । 

आये--यह तुम्हारा दृष्टान्त सत्य है या मिथ्या | 

चेदान्ती--ज्यवहार दशा में सत्य है और परमाथ्थ दशा में 
मिथ्या है । 

आये--तुम्हारा छह व्यवहार और परमाथ दशा का ज्ञान 
सत्य दे अथवा मिथ्या | 

वेदान्ती--मिथ्या । 

आये--एवम्‌ तुम्हारा तो मिथ्या ज्ञान हो गया और ज्ञान का 
भेद है अथवा अभेद्‌ । 

वेदान्ती--जिस प्रकार बहुत से घड़ों में सूये का प्रतिबिम्ब 
ज्ञात होता है, अज्ञानी तो यह सममते हैं कि बहुत सूये हैं. और 
ज्ञानी सममता है कि सूर्य तो एक है, उपाधि से प्रथ्क-प्थक्‌ ज्ञात 
होते हैँ । है 

आये--तुम्हारी उपाधि सत्य है अथवा असत्य और ज्ञान 
का फल अभेद्‌ केसे कह सकते हो ; क्योंकि ज्ञान तो सत्य को 
सत्य और असत्य को असत्य और सत्यासत्य में भेद घतलाता 
है, अन्घा जिसको रूप ज्ञान नहीं, उसको सबका रूप अभेद है 
ओर आँखवाले फो रूप में भेद ज्ञात होता है। 

चेदान्ती--उपाधि व्यवहार दशा में सत्य और परमार में 
मिथ्या है | 


५ 
आय--तुम्हारे व्यवहार परमार दशा का भेद ज्ञान है अथवा 
अज्ञान । 
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वेदान्ती--ज्ञान है । 

आये--तुम प्रथम कह चुके हो कि भेद अज्ञान का फल है, 
अब तुम भेद को ज्ञान मानते हो । 

वेदान्ती--यह ऐसा विपय है जिसको कुछ कह नहीं सकते 
क्योंकि जो कुछ कहा जायगा, वह जगत्‌ में होना और जगत्‌ 
मथ्या ६। अत्तग्व ज्ञान अनुभव का विषय है | 

आये--तुम कितने पदाथे अनादि मानते हो । 

बेदान्ती-- हम ६ पदार्थ अनादि मानते हैं । 

आय--कौन ६ पदार्थ ? 

वेदान्ती--जीव, ईश्वर, तह्म और उनका भेद और माया 
और उनका उनसे मिलाप यह ६ पदार्थ अनादि हैं । 

आये--जीव किसे कहते हैं. और ईश्वर किसे कहते हैं ? 

चेंदान्ती--शुद्ध सत्व अ्धान तो इश्वर है और सलिन सत्य 
अधान जीव है अथवा माया उपाधि से थुक्त चेतनन्‍्य को ईश्वर 
कहते है. आर अविदया उपाधि युक्त चेतन्य को जीच कहते हैं। 

आये-क्या अविद्या और चैतन्य का योग अनादि हो सकता 
है ; क्योंकि योग क्रिया है, जो ब्रिता काल के हो नहीं सकती 
ओर जो काल की सीमा में आ गया, वह अनादि फैसे हों सकता 
है और जो अनादि है वह नित्य भी होता है। 

वेदान्ती--यह सब अज्ञान की बातें हें, हम ५ को अनादि 
सअन्त और एक की अनादि अनन्त मानते हैँ । 

आये--क्या तुमने कभी एक किनारे की नदी देखो है ९ 

चेदान्ती--नहीं देखी । 

आये--तो अनादि सान्‍्त कैसे हो ; क्योंकि जो पेदा होता 
है, वी नाश होता है और जो उत्पन्न नहीं होता, वह नाश भी 
नहीं होता, अतएवं जिसका आदि है उसका अन्त है, जिसका 
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आदि नहीं उसका अन्त नहीं ; क्योंकि इसमें हृष्टान्त का 
अभाव है। क्‍ 

वेदान्ती--घट बनने से प्रथम जो घट का अभाव था--उसका 
आदि तो है ही नहीं। इस कारण अनादि है ओर घट के वनते 
ही नाश हो जाता है अतए्व अनादि भी सअनन्त होता है । 

आये--तुम्हारा यह कथन सर्वथा आयुक्त है; क्योंकि घट 
की उत्पत्ति से प्रथम घट शब्द ही नहीं था तो उसका अर्थ किस 
प्रकार हो सकता है यदि कहो कि घट शब्द था तो उसका मागू 
अभाव फैसा ? यदि कहो नहीं था तो उसका अभाव वतलानेवाला 
न होने से सिद्ध नहीं और इष्टान्त भाव पदार्थ का होना चाहिए । 

वेदान्ती--सारे प्राचीन अ्न्थों में » अ्नादि शान्व माने जाते 
हैं और एक अनादि अनन्त; तो क्या यह अयुक्त है | 

आये--यह अयुक्त तो नहीं, तुमने इसके समभकने से गड़बड़ 
डाल दी है। सुनो आदि और अन्त दो प्रकार से होता है--एक 
विस्तार भेद से, जिस प्रकार एक ग्रह एक सिरे से आरम्भ होता 
है वह उसका आदि है और जिस सिरे पर समाप्त होता है वह 
उसका अन्त है, द्वितीय वह अह जिस दिवस घना है, वह उसका 
आदि है और जिस दिवस नाश होगा वह उसका अन्त है, अतएव 
६ पदाथे काल से अनादि हैं. अर्थात्‌ उनकी उत्पत्ति नहीं और 
काल भेद से अनन्त भी हैं ; क्योंकि उनका नाश नहीं होता ; 
परन्तु ५४ पदाथे देश भेद से अन्त वाले हैं और तश्रह्म देश व काल 
दोनों भेद से अनन्त और अनादि हैं। 

चेदान्ती--यह तुम्हारा कपोलकल्पित अथ्थ है; क्योंकि वह 
अनादि सान्‍त और अनादि अनन्त है, तुम किस शब्द से देश 
व काल ले आये ! - 

आये--यह नियम है कि जहाँ वक्ता के कथन का खरे 
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समझना असम्भव ज्ञात हो, वहाँ लक्षणा की जाती है। जेसे कोई 
मनुष्य रेल में बेठा हुआ कहता है कि लाहौर आ गया , किन्तु. 
जाना आना करना लाहौर में तो है नहीं, यहाँ स्पष्ट अथे यह होता 
हैं कि हम लाहार पहुँच गये | इसी प्रकार के अधिक हृष्टान्त उप- 
स्थित हैं ; क्योंकि एक किनारे की नदी अथवा अनादि का सान्‍्त 
होना असस्भव है, अतण्व यह अथ ठीक है । 

वेदान्ती--जीव न्ह्म को प्रथक मानने में दःख ही हःख है 
शान्ति कभी होती नहीं और श्रुति सें लिखा ह---/ट्वितीयातूभय॑ 
भवति” अर्थात्‌ दूसरे से भय होता है । 

आये--वेशक दूसरे से भय होता है ; परन्तु भय से मलुष्य 
पाप से वचकर शान्ति पा जाता है और निर्मय मनुष्य पाप करके 
दुःख भागी होता है । 

वेदान्ती--यह पाप पुणय का सब झगड़ा झूठा हैं; जब यह 
सब भूठा है तो क्‍यों भेद बुद्धि करके भय सें पढ़ें । 

आय--तो क्या यह भय और भेद बुद्धि सत्य है 

वेदान्ती--नहीं सब मिथ्या है । 

आय--तो सिथ्या के वास्‍्ते सत्य को क्यों त्यागा जावे ? 

वेदान्ती--तुम्दारी बुद्धि में श्रम पड़ गया है, जिससे तुमको 
जीव भाव का निश्चय हो रहा है। जब भ्रम दूर हो जायगा, तब 
अपने को ब्रह्म सममने लगेगा । 

आर्य--क्या तुम्हारा यह कथन सत्य है 

वेदान्ती--मिथ्या है । 

आय--जयब तुम्हारा कथन परमार्थ में मिथ्या है तो हमारी 
बुद्धि में भ्रम नहीं है, जो मिथ्या बोलता है, उसीकी वुद्धि 
भ्रम है । 
द० प्र० स०+-म 
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बेदान्ती--हस सर्व जगत्‌ को आत्मा स्वरूप - सममते हैं; 
क्योंकि उससे शान्ति की प्राप्ति होती है।. ु 
आये--क्या तुम अचेतन्य पदार्थों को भी आत्मा समभतते हो ? 
वेदान्ती--यह चेतन्य वा अचैतन्य कहना केवल अ्रान्ति 
है; किन्तु कोई चेतन्य और अचेतन्य नहीं, केवल अहम है। 
आये--तुम्हारे ब्रह्म का क्‍या स्वरूप अथवा लक्षण है 
वेदान्ती--तरह्म सचिदानन्द स्वरूप है । 
आय--सन्निदानन्द्‌ किसे कहते हैं ९ 
वेदान्ती--सत्‌ कहते हैं तीन काल में रहने वाले को, चित 
कहते हैं ज्ञानवाले को, आनन्द कहते हैं दु:ख रहित को । 
आये--तुम इतना क्‍यों कहते हो केवल सत््‌ क्‍यों नहीं। 
कहते हो ; क्योंकि ब्रह्म के अतिरिक्त कोई पदार्थ सत्‌ है ही नहीं 
वेदान्ती--यद्यपि हमारे मत में ब्रह्म से प्रथक्‌ कोई पदार्थ 
नहीं; परन्तु सांख्यवाले प्रकृति को न्‍्यायवाले परमाणु को . 
सत्‌ मानते है अतणव ग्रकृति से पृथथंकू करने के लिये चित्‌ कहना 
पढ़ा और न्यायवाले जीवात्मा को भी चैतन्य मानते हैं और सत्‌ 
भी कहते हैँ।अतएवं हमने आनन्द्‌ कहा--बस अब प्रकृति 
और जीव से ब्रह्म प्रथक्‌ हो गया और लक्षण प्रथक्‌ कर्ता को 
कहते हैं । ह 
आय--तब लक्षणानुसार तो भेद जाता रहा, अब तो जीव, 
जह्म और प्रकृति को प्रथक-पृथक्‌ मान लिया। | 
.. वेदान्ती--यह लक्षण आदि सब व्यवहार दशा में हैं, परमार्थ 
में सब मिथ्या हैं और अज्ञान दशा में भेद हम भी मानते हैं । 


ए 


आये--तुम्हारा यह कहना सत्य है या मिथ्या। 
चेदान्ती--मिथ्या है । 


आये--बस मित्र ! जब तुम्हारी प्रत्येक बात मिथ्या है तो 
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तुम्हारा अद्वैतयाद अर्थात्‌ जीव ब्रह्म के एक होने का मामला 
किस प्रकार सत्य हो सकता है ; क्योंकि समिथ्या प्रमाण से जो 
ज्ञान हो, उस्ते कोई बुद्धिमान सत्य नहीं मान सकता | 
वेदान्ती--अच्छा अब आज तो हम जाते हैं ; पुनः किसी 
दिन आकर तुमसे बातचीत करेंगे । 
आये--में आपको धन्यवाद देता हूँ कि आपने इतनी देर 
दक सत्यासत्य का निर्शंय किया । 
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प्यारे पाठकों ! आप इस बात को. तो सली भाँति समभते - 
होंगे कि भारतवासियों का एक अखरिडत वर्णा्षमी धर्म जो 
बहुत समय अर्थात्‌ स॒ष्टि के आदि से लेकर केवल वेदों के 
आधार पर चला आता था सो इंश्वरेच्छा या भारत ढुर्भाग्य नष्ट 
हुआ बंद्कि कर्मो का लोप होकर साम्प्रदायिक प्रणाली ने सबथा 
धरम का नाश कर दिया, हमने चेदों को तिलाज्लली देकर कल्पित 
सम्परदायों को धर्म समझ मृगठृष्णा से प्यास मिटानेवाले मरंग 
की आऑति धर्मामास सें पड़कर अपना अनमोल मनुष्य जन्म . 
ओर देश का गौरब न्ट कर लिया ! इस अविद्या का यह 
फल हुआ कि राज-काज बिगड़ा, धर्म नट्ठ हुआ, ऐक्य नष्ट हुआ 
यहाँ तक तो हुआ कि चर्णाश्रस की तो बात ही क्या है मनुष्यत्व 
भी नष्ट हो गया। जो महात्मा “तन मन धन शुसाईजी के अपण”? 
को अखादी को जानते होंगे, उनको पूरा-पूरा विश्वास हो जायगा 
कि उनके शिष्यों सें महुष्यता का नाम सी नहीं। कोई आदमी 
मूल भी क्‍यों न हो क्‍या बह अपनी सत्री, बेटी और भगनी आदि 
को परसादी में जाने की आज्ञा दे सकता है? परन्तु विवेक के 
अभाव से यह सस्भव हो गया। क्‍या कोई बिपया शक्ति मनुष्यों 
को ईश्वर मुक्ति श्रदाता मान सकता है ? जड़ के समीप रहने से 
जिनका चित्त जड़ हो गया हो, ऐसे महात्माओं के इन गड़स्यि 

" शुरुओं की लीला के अनुकूल एक दृष्टान्त लिखता हूँ । 
| बे ध्ड/ 
गड़रिये शुरू, बेल की पूँछ 
एक दिन किसी घनी पुरुष का बालक सुन्द्र वस्र और भूषण 
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पहने घर के द्वार पर खेल रहा था। उस समय चोर उसको मूर्ख 
जानकर थोड़ी-सी मिठाई का लोभ देकर वहाँ से उठा ले गये 
आऔर किसी भारी वन में लेजाकर उसके सब भूषण उतार आँखों 
में पट्टी बॉचकर चलते हुए। जब चालक दुःख से सोने चिल्लाने लगा 
और माता पिता की सुधि करके अति दुःखित हो विलाप करने 
लगा, तव इतने में वहाँ एक गुरुषण्टाल आ निकले और उसकी 
इस व्यवस्था को देखकर आपने कहा--हे ! चालक क्या हुआ 
चिल्लाकर क्‍यों रो रहा है ? उसने उससे सब वृत्तान्त कह दिया 
और अपने माता पिता से मिलने की इच्छा प्रगट की, तब उस 
गुरू ने उसकी आँखें खोल दी और कहा यदि तू कुछ हमें दे तो 
हम तुझे तेरे घर पहुँचा दें, बालक ने कहा महाराज मेरे पास तो 
कुछ नहीं है ; परन्तु मेरे माता पिता धनी हैं, वे अवश्य देंगे आप 
मुझे पहुँचा दीजिये। तब गुरू ने कहा यह तो हम नहीं सानते 
कारण यह था कि शुरूजी को उसका घर ज्ञात न था, चाहते थे 
जो कुछ मिल जाबे और मेरे हाथ में केवल एक अंगूठी रह गई 
है, अस्तु उसने उसे कट उतार कर उनको भेंट की । गुरूजी ने 
अंगूठी लेली और एक जंगली बेल जो वहाँ चरता था, उसकी पूँछ 
उसको पकड़ा दी और कहा छोड़ना मत, यह्द तुमको तुम्दारे घर 
पहुँचा देगा | धालक दिन भर उस बेल की पूँछ पकड़े धूमता रहा । 
बेल कभी भाड़ी कभी काँटों में जाता ठीक मार्ग पर नहीं चलता 
था, शर्दी और थकावट से बेचारा बालक अत्यन्त दुःखी 
हो गया, तव उसने विचारा कि चोर तो मुझे थोड़े से काल 
में ले आये थे ; परन्तु यहाँ इतनी देर घूमते चीत गई और 
घर न पहुँचा--अब वेचारा वालक चेल की पूँछ को छोड़ भूख 
प्यास से व्याकुल हो भाता पिता को याद कर दिन भर के दुःखों 
को सोच फूट-फूटकर रोने लगा, तव उस बन के एक तपस्वी ने 


नशजत 
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उस पर दया करके पूँछा कि हे बालक ! तू क्‍यों गेता है ? तब 
उस बालक ने आदि से अन्त तक सारा बृत्तान्त कह सुनाया और 
रोते-रोते उस महात्मा के पावों पर गिर पड़ा, जब उस महात्मा ने 
इसकी व्यवस्था को विचारा तो अत्यन्त शोकाकुत् हुआ, एक तो 
रात्रि का समय, जिसमें अन्धकार के कारण से कुछ सूभता ही 
न था, दूसरे वन के सिंह व्यात्रों का प्रवल नाद, तीसरे वाल्क की 
दीन दशा अब उस महात्मा ने विचारा कि इस समय यह वालक 
धर पर नहीं पहुँच सकता, रात्रि भर इसको रक्षा के स्थान में 
रखना चाहिये। सू्योद्य होने पर घर पहुँचा दिया जावे | तव उस 
महात्मा ने बालक से कहा कि ऐ वालक |! इस संमय एक तो 
अँबेरी रात्रि के कारण तू मार्ग नहीं जान सकेगा, “दूसरे तेरा 
शरीर सी शिथित्न हो रहा है, तीसरे बन पशु सी अधिक हैं, चौथे 
सार्ग कठिन है। इससे उचित है कि तू किसी धृक्त पर चढ़ जा 
जिससे रात्रि बीत जावे जब सूर्योदय होगा तब तू घर पहुँचा 
दिया जावेगा-- 

अब हृष्टान्त तो पूरा हो गया | इसका सारांश यह है कि वह 
जीव रूपी बालक अपने माता पिता प्रकृति पुरुष के द्वार पर 
'विचरता है अर्थात्‌ जब उससे अविबेक की ओट में चला जाता 
है तब काम क्रोध लोभ मोह अभिमानादि दोष रूपी चोर उसको 
संसार के घोर घन में ले जाते हैं और उसके ज्ञान रूंपी चक्षुओं 
में अज्ञान को पट्टी वॉँधकर उसको संसार में छोड़ देते हैं | जब 
जीव संसार के दुःखों से अत्यन्त दुःखी होकर और ईश्वर को 
स्मरण करके उससे मिलने की अभिलापा में जिज्ञासा रूपी रुदन 
करता है तो यह संखार के भेपधारी गुरू महात्मा, जिनको 
सदा चेला बनाने और वृत्ति करने की ध्वनि लगी रहती है, उस 
जिज्ञासु से कहते हैं, कि हम तुस्हें ईश्वर को मिला दें तो तू हमको 
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क्या देगा ? तब चेचारे संसारी जन जो सदा व्यापार की छाया में 
लोभ के गत ( गड्ढे ) में गिरे हुए हैं, जिनके ज्ञान रूपी नेत्नों पर 
कामादि ने अज्ञान की पट्टी बाँध दी है, थे बेचारे इनसे कहते हैं-- 
महाराज ! साज्ञात्‌ ईश्वर का रूप गुरू है, भला हम आपकी क्‍या 
दे सकते हैं ? केवल बुद्धि रूपी एक अँगूठी है। तब गुरूजी महाराज 
कहते हैं---अच्छा “तन मन धन अपण कर” हमारी सेवा करना, 
हमारे व्यवहारों में कभी तक न करना ; क्योंकि तक करनेवाली 
बुद्धि अब हमारी ह--हे शिप्य ! यदि गुरू लोभी हो तो वासन 
के समान है, यदि कामी हो तो कृष्ण के समान, यदि क्रोधी हो तो 
परसराम के समान समझो और कोई ठछुलसी की माला, कोई 
मुद्रा कोई रुद्राक्ष इस तरह का कोई चिन्ह देकर अर्थात्‌ जड़ 
पदार्थ का सेवन रूपी चेल की पूछ उसको पकड़ा दते है। 

जब जीव इन भेपथारियों के जाल में फँसकर इनके भेप 
रूपी चैल की पूँछ पकढ़े बहुत दुःख पाता है और इनके दुराचारों 
को देखकर महा दुखित होता तथा अपने मन को घिकारता दै। 
और ईश्वर को स्मस्ण करके रोता है, तव संसार रूपी वन में जो 
क्रोई महात्मा ; योगीराज, परोपकरी, धर्मबद्धक, इशबर से भयभीत, 
सबके आत्मा को अपने आत्मा के समान देखनेवाले, अपनी 
द्वानि करके भी दूसरों का भला करनेवाले, बेदू-विद्या से विभूषित 
चर्शाश्रमी, माह्मण वा सन्‍्यासी मिल जाते हैँ, वो उसको उपदेश 
करते हैं. कि हे भाई ! तेरी बुद्धि में अज्ञान रूपी रात्रि का अवेश 
है, तेरा पुरुषार्थ रूपी बल वहुत न्यून हो रहा है। संसार के जिपय 
वासना रूपी वन पशु घूम रहे हैं, जिसको अकेला अर्थात्‌ काये 
से शुल्य पाते हैं, कट उठा ले जाते हैं! और योग वल न होने से 
मनुष्य इन्द्रियों को रोक नहीं सकता यह सदा दु:खी रखते है ओर 
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उस परमात्मा का सार्ग अर्थात्‌ आत्मज्ञाव अत्यन्त कठिन है। 
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इससे उचित है कि हे जीइ ! तू किसी शास्त्र रूपी वृक्ष पर 
चढ़कर अपने ज्ञान रूपी शत्रि को व्यतीत हो जाने दे अर्थात्‌ 
विद्या पढ़ते-पढ़ते ज्ञान हों जायगा और आत्मानात्मा वा नित्या- 
नित्य पदार्थों का बोध हों जायगा और योगवल आ जाने से 
इन्द्रियों के दसन की भी शक्ति उत्पन्न हो जायगी, तब हें जीव ! 
तू परमात्मा को प्राप्त होकर सुख भोग करेगा | प्यारे देशवासियों ! 
आप विचार करो और अपने धर्म की रक्षा करो-देखो वेद में 
वरावर लिखा है| 


तमेव विदित्वातिमृत्युभेति नान्‍्यः पन्‍्था विद्यते- 
ब्यनाय | 


उसी परमात्मा को जानकर अति मृत्यु अर्थात्‌ त्रिविध दु:खा- 
त्यन्त निवृत्ति रूप मोक्ष को प्राप्त होता है। प्यारे देशवासियों ! 
जव बेद्‌ पुकार-पुकारकर आपको एक मार्ग दिखलाता है, फिर 
आप क्यों सम्प्रदाय के झगड़ों को फेलाकर संसार को दुःख देंते 
और वेद विहित कर्म को छोड़कर अधघर्म में धर्म की सदा चुद्धि 
करके दुःख पाते हो, क्‍यों सर्वोपरि बर्णाश्रमी धर्म को छोड़कर 
व्यथ समस्प्रदायी वखेड़ा करते हो ? ब्राक्षणो ! अपने ऋषि मुनियों 
के चनाये धर्म शास्त्रों को निकाल उनके अनुकूल अपने नित्य 
नेमित्तिक कम करने में तत्पर होओ। क्षत्रियों! अपने राजा 
महाराजों, महाराजा रामचन्द्रादि महानुभावों के अनुकूल आचरण 
करो | वश्यो |! आप भी अपने पू्वज धर्मज्ञतुलाधारवात्‌ सनातन 
धर्मोलुकूल आश्रमों को मद करो और इन कनफुकबे गुरुओं की 
की करटी जो बैल की पूँछ के समान सदा दुखदायी है छोड़ दो और 
धर्म-कर्म को बिचारो, तुम्हारी जगत्‌ में प्रसिद्धि है, फिर क्यों धोखा 
खाकर अपनी जाति की लाज गँवाते हो ? देखो, धन क ने में और 
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सुबर्ण के परखने में; जो केवल इस जन्म में कमाने, तुम्हें थोड़ी 
सी सहायता देता है, उसमें चित्त लगाते और घमे विचार में जो 
इस संसार और दूसरे जन्मों में भी सहायक है, उसकी कुछ भी 
प्रतीक्षा नहीं रखते, इश्वर तुम्हें विचार शक्ति दे । 
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दया हम जीवित हैं ? 


आ य आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासत | प्रोशप्‌ 
यस्य देवा) यस्य च्छायाज्मूत यस्य झत्यु। फर्म दवाय 
हावपा विधम । 

यजुबद, अध्याय २४, मन्त्र १३ | 
इस वेद मन्त्र सें ईश्वर जीवों को इस चात का उपदेश करते 


हैं कि किस प्रकार से मनुप्य मृतक ( मुरदह ) कहलाता दे ! 
और किस प्रकार से अमृत होता ह १ 


अथ--( यः ) जो ( आत्मदा ) आत्मा का देंचे वाला ह | 

यहाँ प्रश्न होता है कि जब जीवात्मा नित्य है, तो उसका देने 
वात्षा परमात्मा केसे हो सकता है? इसका उत्तर यह हैं कि 
आत्मा शब्द के अर्थ व्यापक के हैं, जब तक व्याप्य न हो तो वह 
व्यापक कहला ही नहीं. सकता, इस लिये शरीर के त्रिना उसकी 
जीव तो कह सकते है ; किन्तु जीवात्मा उस दशा में कहलायेंगा, 
जब कि वह शरीर में व्यापक होगा। कतिपय मनुष्य यह शक्का 
करेंगे कि शरीर तीन हैं ? प्रथम--स्थूल शरीर, दूसरा-सूझम 
शरीर, तीसरा-कारण । यद्यपि स्थूल तथा सूक्ष्म शरीर उत्नत्ति 
वाले होने से अनित्य हैं, उनकी उत्पत्ति से प्रथम तुम उसे 
जीवात्मा न कहो ; क्योंकि जिसमें आत्मा व्यापक रहे, वह शरीर 
विद्यमान्‌ नहीं, परन्तु कारण शरीर में व्यापक होने से बह आत्मा 
कहला सकता है। इस कारण वेद में जो परमात्मा को आत्मा के 
' देनेबाला बतलाया है, वह सत्य नहीं। इसका उत्तर यह है कि 
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कारण शरीर सब जीवों का समान है, इस में कोई शान्त आत्मा 
व्यापक नहीं कहला सकता | जीव को जो आत्मा कहा जाता है, 
' बह स्थूल शरीर सें व्यापक होने के कारण कहते हैं. अथवा सूक्ष्म 
शरीर सें व्यापक होने के कारण जीव आत्मा कहलाता है। कारण 
शरीर के होने से तो परमात्मा ही व्यापक कहला सकता है । 

( वलदा ) जो बल का देने वाला है| 

अभिप्राय यह है कि जिस प्रकार “गवर्नमेन्ट” का तीन रुपये 
का एक चपरासी बड़े से वड़े धनो को ले आता है, यद्यपि उन 
थनी के दशों भ्रत्य विद्यमान्‌ रहते हैं, कुट्ठम्त्री जन भी विद्यसान्‌ 
रहते हैं, परन्तु किसी को उस चपरासी के दूर हटाने की शक्ति 
नहीं होती । बताओ चपरासी सें यह चल कहाँ से आया ? कहना 
होगा कि राजा की नौकरी से, इसी प्रकार जो परमात्मा के नियमों 
पर चलते और उसके आश्रय पर रहते हैं, उनमें सी यह वल 
आ जाता है कि समस्त सृष्टि का सामना कर सकता है, सृष्टि 
उनका कुछ नहीं चिगाड़ सकती । 

श्री स्वामी शह्गराचाय तथा श्री स्त्रामी दयानन्दजी महाराज का 
वृत्तान्त किसी से गुप्त नहीं, इन महात्माओं के पास ईश्वरीय 
नियमों के जानने के अतिरिक्त तथा उन्तके अनुसार आचरण करने 
के अतिरिक्त और क्‍या था ? समस्त संसार -के मनुष्य उनसे 
विरोध करते रहे तो भी काय्य सिद्धि की ! 

( यस्य विश्व उपासते ) जिसकी समस्त ख्ष्टि के विद्यन्‌ 
प्रशंसा करते हैं, जो सत्र जगत्‌ का अन्तर्यामी है | 

( यस्यच्छायाइम्रतम ) जिसकी छाया अर्थात्‌ आज्ञाहुसार 
चलना ही ( अम्रतम्‌ ) मुक्ति का कारण है, ( यस्य सृत्युः ) 
लिसकी आज्ञा के अनुसार न चलना ही ( मृत्यु: ) अर्थात्‌ दुःख 
का देतु है। 
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( कसम ) आनन्द के लिये ( देवाय हवियां विधेम ) उसी 
परमात्मा की उपासना कर्त्तव्य है । & 

जब कभी मैं इस मन्त्र के विषय पर विचार करता हूँ, तो मेरे 
हृदय में यह प्रश्न होता है कि “क्या मैं जीवित हूँ ? या क्‍या हम 
" जीवित हैं? भेरे बहुत से मित्र इस प्रश्न को सुनते ही कहेंगे कि 
यह विचित्र पागल उपहासक है कि जो बोलता है, खाता पीता 
चलता है, फिर भी कहता है कि हमारे जीवित होने में सन्देह है; 
परन्तु हमारे वे मित्र कुछ गम्भीरता के साथ विचारें तो उन्हें 
स्वयम भी अपने विषय में यही सन्देह उत्पन्न होगा । 

अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि क्‍या बोलने वाला जीवित 
नहीं ! क्योंकि बहुत से मतवाले बोलता पुरुष मानते हैं; परन्तु 
सोचना चाहिये कि यदि वोलने का नांम ही जीवित होता तो 
हमारा शब्द तो कदाचित्‌ दूस था बीस गज पय्यन्त जा सकता , 
है ; परन्तु इज्नन कि जिसका शब्द अनेक कोंस पर्यन्‍्त जाता है, 
तो वह अवश्य ही जीवित कहला सकता है। परन्तु इस स्थान - 
पर कद्दा जाता है कि इज्लन तो केबल अनर्थक शब्द करता है, 
परन्तु जिस शब्द में सार्थक वाक्य निकलें, वह जीवित होने का 
चिन्ह है । 

ऐसा मानने पर भी अर्गन बाजा और फोनोग्रांफ को जीवित 
मानना पड़ेगा । क्‍योंकि उनसें से निर्विष्न शब्द्‌ तथा राग निकलते 
हैं; परन्तु इस अवसर पर वादी कह सकता है कि इनमें जो कुछ 
भर दिया जाता है, वही शब्द प्रकट होता है, तो इसका उत्तर यह... 
है कि यदि बादी सोच कर देखे तो वह आप भी वही शब्द और 
' चाक्य विचार वाणी से निकल सकता है कि.,जो उसमें मरा है। 
_ क्या जिस भापा को वादी ने नहीं पढ़ा, उसके शब्द बोल सकना .. 

अथवा जिस विद्या के सिद्धान्त को नहीं सीखा, उसको बतला 


क्या हम जीवत हैं ? ] १्श्४ 


सकता है ? कदापि नहीं। इस कारण यह बात फोनोम्राफ और 
मनुष्य में तुल्य है। सिद्ध हुआ कि बोलने के कारण फ़ोनोग्राफ 
जीवित नहीं कहला सकता, इसी कारण बोलने से हम भी जीवित 
नहीं कहला सकते । 

यदि कोई कहे कि हम चलते हैं तो क्‍यों जीवित नहीं ? तो 
इसका उत्तर यह है कि आप तो घंटे में दो वा तीन मील जा 
सकते हैं, परन्तु इल्नन एक घंटे में चचालीस से ८० मील पर्य्यन्त 
सहस्रों मन भार लेकर चला जाता है, तो उसप्ते जीवित कहना 
चाहिये ; परन्तु इज्नन को कोई जीवित नहीं कहता । आप कहेंगे 
कि हम खाते है, पीते हैं, जीवित क्‍यों नहीं ? परन्तु इस तो अधिक 
से अधिक सेर भर खा सकते हैं ; परन्तु वहाँ इज्नन सहस्नों मन . 
कोयला खा जाता है और सहख्नों मन पानी पी जाता है, तो इतना 
खाने पीने पर भी इज्धन को जीवित नहीं कहते तो सेर भर खाने 
था पीनेवाले को किस ग्रकार जीवित कहेंगे ! 

पूर्वोक्त वर्णन से स्पष्ट प्रकट होता है कि खाने पीने बोलने 
चलने का नाम जीवित नहीं, किन्तु जीवित होना इन से कोई 
प्रथक्‌ वस्तु है, क्योंकि यह गुण तो जड़ बस्तु में भी पाये जाते हैं । 

अवब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि यदि इन बातों का नाम 
जीवित नहीं, तो किस बात का नाम जीवित होना है ? इस का 
उत्तर यह है कि जीवात्मा ( स्व॒तन्त्र ) की सत्ता का नाम जीवित 
होना है, इस लिये कि इस्नन में भी एक ड्राइवर विद्यमान है, 
जिसके कारण इस्नन चलता खाता पीता बोलंता है और जेसे 
ड्राइवर चलाता है, वैसे ही इख्नन चलता है। यदि ड्राइवर जीवित 
हो,. तो इख्नन उसके आधीन होगा कि जहाँ चाहे नियमानुसार 
ठहरादे, चाहे पीछे लौटा दे ; परन्तु जब ड्राइवर चलती हुई गाड़ी 
में मर जावे, तो ड्राइवर ही इज्नन के आधीन हो जावेगा । उस 


१२६ [ दर्शनानन्द भन्ध संग्रह 


समय इज्जन का ठहराना डाइवर के आधीन नहीं रहेगा ; किन्तु 
जहाँ इस्धन ठहरेगा, वहीं ड्राइवर को भी ठहरना होगा । 


बस इस चृष्टान्त से स्पष्ट सिद्ध होता हू कि “यह शरीर जी एके 
इज्धन के समान है और जीवात्मा ड्राइवर के समान ६ । यदि जीव 
के अधीन शरीर और उसके समस्त प्रदेश ( सन इन्द्रियादि ) है 
तो वह जीवित हैं” यदि मन इन्द्रिय और शरीर के अधीन जीव 
है, तो वह मृतक है। दूसरा चिन्ह जीवित मृतक का यह पाया 
जाता है कि जीवित अपने शरीर की किसी वस्तु को प्रथ्क नहीं 
होने देता। यदि किसी जीवित के शरीर से एक भी बिन्दु रक्त 
की निकल जावे तो वह घबरा जाता है। स्रच्छा से रक्त का 
निकलना स्वीकार नहीं करता तथा वाह्य वस्तुओं को पचा जाता 

परन्तु मृतक की दशा इस के विरुद्ध हुआ करती है, वह वाहर 
की चस्तुओं को पहिचान नहीं सकता और उसके शरीर में से 
कितना ही भाग निकल जावे, उसे उपेक्षा रहती है। बहत से मनुष्य 
यह कहेंगे कि यह, इज्न का इृष्टान्त शरीर के तुल्य नहीं, क्योंकि 
यह मन गढ़न्त है | 

इसका उत्तर यह हैं कि जो सम्बन्ध जीवों का और शरोर 
का इस स्थान पर वतलाया है, बह कठोपनिपदू में भी लिखा हैः-- 


“आत्मान रथिनम्बिद्धि शरीर रथमेवतु | वुद्धितु 
सारथि विद्धि मनः भ्ग्रहमेव च ॥!! 
कठोप० झ० १ बृ० ३ मं० ३॥ 
अर्थ--यह शरीर एक गाड़ी है और जीवात्मा इस गाड़ी में 


बैठकर चलने वाला पथिक है, | घोड़े हैं 
तथा मन (अग्नह) अर्थात्‌ बागें पके जज 


उक्त अमाणों से स्पष्ट अ्रतीत होता है कि यह शरीररूपी गाड़ी 


क्या हम जीवित हैं ? ] १२७ 


जीव को अमीछरोद्देश्य पर पहुँचाने के लिये दी गई है। जो जीव 
अपने को शरीर के अधीन कर लेता है, वह वास्तव में मृतक 
है, इस कारण कि हम अहर्निंश शरीर के आधीन रहते हैं, इस 
लिये मृतक हैं, जीवित नहीं । यदि हम में जीवन होता तो हमारे 
६ कोटि भाई यवन तथा ३० लक्ष कृश्चियन न हो जाते। हमारे 
धर्म-हपी काया में से इतने भाग का निकल जाना और हम सें 
भी दूसरी जातियों को सम्मिलित शक्षियों का न होना स्प्ठ उतक 
होने का अमाण है। यही कारण है कि हम अपने हृदय में किसी 
काय्य को पूर्ण करने की तथा उसका निर्वाह करने की शक्ति 
डी नहीं रखते, यद्यपि जड़, प्रकृति, चेतन जीवात्मा का किंकर है 
तथापि मृतक होने के कारण हम ही प्रकृति के दास बन गये | 
न तो हमें अपने परिश्रम पर विश्वास है और नही अपने भाइयों 
की सहायता पर विश्वास है। इश्वर का विश्वास तो होने ही क्‍यों 
लगा था| क्‍योंकि वेद मन्त्र में र्पष्र बतला दिया है कि जो ईश्वर 
के आश्रय पर रहता है। वह मतक है, जो - ईश्वर को त्याग देता है, 
वह भ्तक है, क्योंकि हम लोगों ने ईश्वर के स्थान में भ्रक्ृति का 
आश्रय लिया है। 

यदि धन न हो तो हमारा कोई काम हृढ ही नहीं, जो ईश्वर 
के नियमानुसार न होने से उसके आश्रय पर हम किसी काम 
को दृढ़ ही नहीं समझते | 

इसीलिये हम सरल मार्ग को छोड़कर वाम अर्थात्‌ उलटे 
सांग पर चलने लगे हैं । 

कतिपय मनुष्यों को यह शंका होगी कि हम थाममार्गी कैसे 
हैं? न हम भय पीते हैं, न मांस खाते हैं, परन्तु स्मरण रक्‍्खो 
कि शासत्रकारों ने स्री को पुरुष का बाम भाग बतलाकर समस्त 
रचना को दो भागों सें विभक्त कर दिया। 


श्श्द [ दृशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


जिस प्रकार वाम और दक्षिण दोनों विरोध हैँ ( जो वाम है 
वह दक्षिण नहीं तथा जो दक्षिण है बह बाम नहीं ) । 

जिस कारण से कि प्रकृति परमात्मा के विरुद्ध गुण युफत हैं 
परमात्मा चेतन है, उस की उपासना से शान बढ़ता जाता है, 
प्रकृति जई्॒ है, उस की उपासना से तान-द्वास हाता है, परमात्मा 
स्वशक्तिमान्‌ है, उस की उपासना से जीव का बल चदता है प्रकृति 
निरबल है उस की उपासना से शक्ति हास होती है। इस श्रकृति 
और परमात्मा को बहुत से मनुष्यों ने त्रिफाु तथा लच्मी के नाम 
से बतलाया। किसी ने शित्र तथा शक्ति के नाग से कांप अर्थात्‌ 
शिव के माननेवाले दक्षिण मार्गी, और शक्ति के मानने वालें 
वाममार्गी हू। जिस कारण कि हम लोगों ने भी आप एवं वेद्रोक् 
मार्ग को छोड़कर वाम-मार्ग को स्वीकार कर लिया, इसलिये 
धर्म-हपी जीवन से शून्य होकर मृतक होगये । 

अनेक जन आम्रह पूथेंक अपने को महात्मा मानते हैं, यह 
साक्षात वेद के विरुद्ध हैं। क्‍योंकि यजुर्वेद ४० में अध्याय में 
स्पष्ट लिखा है;-. 

“हिरण्मयेन पात्रेश सत्यस्यापिहितस्पुखम ॥ !' 

अथे--आभासामयञओऔओं के इच्छा-हपी आवशस्ण से सत्यता 
का मुख आउवृत हुआ है, यदि तुम चाहते हो कि सत्य धर्म को 
प्राप्त होकर उन्नति को प्राप्त हों तो उस पर्दे को उठा दो | क्योंकि 
इस आवरण की उपस्थित में सत्य-धर्म का ज्ञान नहीं हो सकता 
ओर सत्य धर्म के ज्ञान के विना तदनुसार आवरण नहीं हो 
सकता, एवं आवरण के बिना जीवन नहीं हो सकता। क्योंकि 
हम से सद्धम का ज्ञान एवं आचरण भी नहीं । 

अतः हम जीवित केसे कृहला सकते हैं ? जब तक परमात्मा 


क्या हम जीवित हैं ? ] १२६ 


की छाया में आकर अम्रत न बन जाबें। यद्यपि हमें परमात्मा 
की छाया के नीचे लाकर वहुत से महर्षियों ने जीवित- बनने 
का प्रयत्न किया ; परन्तु वाम-मार्ग की उपासना , से हमें कभी 
परमात्मा पर विश्वास ही नहीं हुआ | हम अपने लेख में चहुत से 
वाक्य इश्वरीय विश्वास सम्बन्धी लिखते हें; परन्तु आचरण में. 
रुपये पर ही विश्वास रखते है । 
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च्च न 


सृष्टि भ्रवाह से अनादि है । 


आयेसमाज का सिद्धान्त चद्द है कि जीव त्रह्म और अक्ृति- 
खरूप से अनादि हैं अर्थात्‌ इनका कोई कारण नहीं हे ; परन्तु 
स्रष्टि भवाह से अनादि हे, जिसका उत्पन्न करनेवाला इश्चर है । 
शब्द अनादि का अर्थ जिसका आदिन हो अर्थात्‌ जिसका 
कारण कुछ न हो और सृष्टि का अर्थ है जो पैदा करी गई हो, इस 
स्थान पर वादि त्तक करता है कि आयसमाज का यह सिद्धान्त 
टीक नहीं ; क्योंकि इसमें नीचे लिखे दोप ज्ञात होते ह प्रथम तो 
अत्येक काय के पृव्रे क्रिया का होना आवश्यक्रीय हू आर प्रत्वेक 
क्रिया से पूवे इच्छा का होना शआरवश्यकीय यकीय दे और इच्छा से पूर्व- 
कर्ता से उस गुण का होना ( लाज़मी ) हे कि जिससे स्पष्ट प्रकट 
है कि काये से क्रिया पूृषे होगी और काये पश्चात्‌ होगा, क्रिया 
ओर काये का एकसाथ होना असम्भव है. और किया से इच्छा 
( इरादा ) पहिले होगी और क्रिया पीछे | क्रिया और इच्छा का 
एक समय होना भी असम्भव है, इच्छा से उस पृर्वोक्त गुण का 
पत्र होना भी आवश्यकोय है: क्योंकि असम्भव पदाथों की इच्छा 
नहीं होती । अतः सपष्टि का अनादि होना आर इंश्वर का अनादि 
होना किसी प्रकार सम्भव नहीं हो सकता और सृष्टि को प्रवाह 
से अनादि कहना भी कोई आशय नहीं रखता। क्योंकि यह 
सम्बन्ध सगुण ( तोसीफी ) है ; क्‍योंकि प्रवाह सृष्टि का शुरु है 
आर शुण्‌ किसी दशा से द्रव्य के बिना नहीं रह सकता! अतः 
प्रवाह से सष्टि अनादि है, इसका अमभिप्नाय यही लेना होगा कि 
. सृष्टि अनादि है; क्‍योंकि सष्टि अनादि है, जिसका आशय यह है 
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- खष्टि प्रवाह से अनादि है ] १३१ 


कि उसका कोई कारण नहीं। जब सृष्टि का कोई कारण नहीं तो 
ईश्वर की सत्ता के लिए जो सृष्टि का कारण होना हेतु दिया गया 
है अथवा आयेसमाज के प्रथम नियस में जो ईश्वर को आदि 
मूल चतलाया है, वह मिथ्या सिद्ध होता है। जिससे आयेधर्म 
( दयानंदीयमत ) नास्तिक सिद्ध होता है; क्योंकि प्रथम तो उसका 
प्रथम नियम ही गिर जाता है, ट्वितीय ईश्वर की सत्ता में कोई हेतु 
नहीं रहता | 

उत्तर--वादि का यह तक अनभिज्ञता के कारण है ; क्योंकि 
संसार में तीन प्रकार के पदार्थ हें। (१) अज्ञ ( गैर मुदरक ) 
जिनको तीनों काल में ज्ञान हो ही नहीं सकता। (२) अल्पक्ष 
जिनको कुछ ज्ञान तो स्वाभाविक होता है और विशेष ज्ञान 
पदार्थ और सामान के द्वारा उत्पन्न होता है। (३) सर्वज्ष 
जिसका ज्ञान नित्य और निश्चान्त होने से उसमें किसी प्रकार 
का वाह्म-ज्ञान आता नहीं। अब अज्ञ तो कम करने की शक्ति 
ही नहीं रखता और अंल्पज्ञ स्वेच्छा से कर्म करता है और सर्वज्ञ 
स्वभाव से कर्म करता है न कि इच्छा से | अब वादि ने अपनी 
अज्ञानता से अल्पन्ष के वास्ते जिन साधनों की ज़रूरत है, उनको 
स्वज्ञ के गले में भी मढ़ना चाहा है; परन्तु उसे सोचना चाहिये 
था कि जहाँ हम क्रिया से पहिले इच्छा को देखते हैं, वहाँ हम 
उसके कारण को भी देखते हैं; क्योंकि इच्छा अग्राप्त इष्ट को 
होती है, यदि वह लाभकारक भी हो तो किसी श्राप्त हुई वस्तु 
की इच्छा होती है और नहीं अलामकारक वस्तु की इच्छा 
होती है, इस इच्छा का कारण उस अम्राप्त और इष्ट अर्थात्‌ 
अग्राप्त लाभकारक है; जिसके आप्त करने की वह इच्छा करता 
है प्रथम तो आप कोई ऐसी वस्तु ही बता नहीं सकते । जो देश्वर 
की इच्छा का कारण हो ; क्योंकि उसका ईश्वर की इच्छा से पू्च 
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होना जरूरी है यदि अभ्युपगम सिद्धान्तानुसार एसा मान लेवें तो 
वह वल्तु जो इख्र की इच्छा का कारण होती हैं, नित्य ह्‌ अथवा 
अनित्य, यदि नित्य मानोग तो इश्वर के. साथ इच्छा का कारण 
भी ? नित्य सानना पड़ेगा, पुनः कारण कायभाव का रूसड़ा पड़ 
जावेगा और अन्त में एक-छी नित्य मानना पढ़ेगा । 

यदि अनित्य मानों तो उसके जन्‍्यत्व में इच्छा का होना 
आवश्यकीय होगा, जिसके लिये पुन: किसी कारण की आवर्य- 
कता होगी पुन्रः उस कारण की अपेक्षा भी, यही प्रश्न होगा 
जिससे अनवस्था दोप ( दृस्तसल्सिल ) आ जायगा, जिससे 
इश्वर का इच्छा से कर्ता होना मिथ्या है, द्वितीय आपने यह जो 
कहा है कि सृष्टि प्रवाह से अनादि है आर सम्बन्ध सगमुण 
( तोसीफी ) है, यह भी मिध्या हे ; क्योंकि-अवाह सृष्टि के अनादि 
होने का कारण है न कि सृष्टि का गुण, बहुत से मनुप्य यह 
कहेंगे कि प्रवाह का अर्थ क्‍या है ? इसका उत्तर यद्द हे कि 
के संपूर्ण गुण अनादि होने से और उसका इच्छा रहित कर्ता 
होने से और सृष्टि की बारचार सचना करते का नाम प्रवाह है 
क्योंकि इश्वर सवंदा स॒प्ठि की सर्वना करता हैं। अठः उसका काये 
सृष्टि भी अनादि है । वादि इस स्थान पर यह अश्न कर सकता हैं 
कि जब इश्वर इच्छा रहित करता है और उसका सृष्टि उत्पन्न 
करना स्वभाव है तो प्रलय के समय वह क्या करता है ; क्‍योंकि 
उस वक्त सृष्टि तो उत्पन्न करता नहीं, इसका उत्तर यह है कि ईश्वर 
की दी हुई शक्ति ( हस्त ) से प्रकृति के प्रमाताओं में हरकत 
बराबर जारी रहती है, जिस प्रकार रात्रि के दोपहर पर्यत अँधेरा 
बढ़ता जाता है और दोपहर के पश्चात्‌ घटना आरम्भ हो जाता 
है, इधर दिन के चारह बजे तक घूप बढ़ती जाती है और दिन 
के बारह वजते ही घटनी आरम्भ हो जाती है। कोई पल भी ऐसा 
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नहीं जो घटदने-बढ़ने से रहित हो, ऐसे ही २५ दिसम्बर से दिवस 
बढ़ना आरस्म हो जाता है और २४ जून से घदना, कोई दिन 
नहीं जिसमें ब्रृद्धि क्षय न हो, यही दशा सृष्टि और प्रलय की है 
अथान चार अरब दत्तीस करोड़ चष छष्टि और इतना ही समय 
प्रतय से व्यतीत होता है; परन्तु जिसको बहा दिन अर्थात 
सष्टि कहते है, उसका आदि वेदरूपी सूथ के उदय होने से होता 
है अथात जब से मनुप्य जाति उत्पन्न होती है और जब तक 
मठुपण्य जाति रहती जाती है । इसके अभ्यन्तर का यह नियम 
समय ( मियाद ) है पशु, कीट, पतंग, स्थावर, पतादिक इस 
समय से पर्व उत्पन्न हों जाते हैं और इसके वाद भी रहते हैं 
आर जिस तरह प्रत्येक रात्री के पृष दिवस होता है और प्रत्येक 
दिन के पूर्व रात्री छोती है, कोई दिन नहीं जिसके पूर्व रात्री न 
ही और कोई रात्री नहीं जिसके पृष दिन न हो। इसी प्रकार 

प्रत्येक सप्रि से प्॒व प्लच और प्रलय से पहिले स्रष्ठि होती है 
यद्यपि प्रत्येक सष्टि और प्रलय का आदि और अंत होता है 
परन्तु इस चक्र का आदि और अंत नहीं हो सकता | 

प्रश्नजिस अचयवी के अवयव अनित्य हों वह अवयदी भी 
ग्रनित्व होता है, यदि सझ्रष्टि का उत्पन्न होना मानते हो तो चक्र 
( अवाद ) भी अनित्य मानना पड़ेगा । जिस अकार सात्री से पहिले 
दिन और दिवस से पूर्व रात्री होती है तो उसका आदि भी पाया 
ज्ञाता है : क्‍योंकि रात्री और दिन सथ के उत्पन्न होने के परचात्‌ 
हों सकती दे और सूर्य का अनित्य होना सर्व तंत्र सिद्धान्त है, जब 
से सर्य उत्पन्न हआ, तब ही से रात-दिन का चक्र आरम्भ हुआ। . 
अत; स्पष्ट सिद्ध डे कि जिस जंजीर या चक्र की कड़ी का आदि हो 
बह चक्र भी अनित्य होता है। 

उत्तर--जिस अकार एक दिन सें घड़ी अथवा घंटे होते हे, 
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उसी प्रकार एक सृष्टि में युगदादिक होते हैं। वर्तमान सूय के 
प्रकट होने से दिन और लोप हो जाने से रात्री कहलाती है ; 
परन्तु सष्टि और लय के चक्र का कारण क्या है, जिससे खष्ट 
और लय होता है तो सानना पड़ेगा कि उसका कारण ब्रह्म है; 
परन्तु ईश्वर नित्य है सूये की तरह उसका उत्पन्न होना अखम्भव 
है। अतः सारांश यही हैं कि जिस चक्र का कारण नित्य है, वह 
नित्य और जिसका कास्ण अनित्य है वह अनित्य | अतः इस 
चक्र को जिसको दूसरे शब्दों में ईश्वर सें उत्पन्न करने का 
खभाव कह सकते हैँ, नित्य कहना पड़ेगा । 

प्रश्न--यदि इस हो तरह पर ईश्वर को स्वभाव से जगत 
बनानेयाला अथवा इच्छा रहित कर्ता कहेंगे तो बह कर्मों का 
जानकर फल देनेवाला नहीं हो सकता, जिससे आरयो के सिद्धान्त 
की तो समाप्ति हो गई। 

उत्तर--जो लोग यह मानते हैं कि परमात्मा जो चाहे सो 
कर सकता है, उनके सिद्धान्त की तो अवश्य समाप्ति हो गई ; 
परन्तु जिनको यह ज्ञात है कि स्वेज्ञ परमात्मा का कोई काये 
नियम के विरुद्ध नही होता, उसका प्रत्येक कार्य ज्ञान के सत्त होने 
से नियम के अभ्यन्तर होता है, उनके सिद्धान्त को कोई हानि 
नहीं पहुँचा सकता है--जैसे सूये का प्रकाश प्रत्येक पदार्थ पर 
एक-सा पड़ता है, वह न तो किसी का शत्रु और न किसी का मित्र 
है | यदि उसका प्रकाश है तो सब के बास्ते यदि गर्मी है तो सबके 
वास्‍्ते ; परन्तु उस सूयय से भी प्रकृत्यनुसार प्रथकू-प्रथक्‌ असर 
पड़ता है--जैसे एक मनुष्य की प्रकृति शरद है और ह्वितीय मनुष्य 
की अक्ृति मध्यम दर्ज की और एक की वहुत उष्णु है यदि यह 
तीनों मनुष्य सूये के समीप जायें यद्यपि सूये स्वाभाविक कर्म 
करता है ; परंठु उनको प्रथक्‌-प्रथक्‌ ही फल सिलेगा, जिसमें सर्दी 
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अधिक है उसको सये के समीप जाते हुए सुख मिलेगा और 
जिसमें गर्मी अधिक हैं उसको दुःख और जो मध्यम दे उसको 
मध्यम दुःख सुख मिलता है। इसी प्रकार परमात्मा तो स्वभाव 
से न्याय और दया करते हैं ; परन्तु प्रत्येक जीव अपन कर्मानुसार 
उनसे फल पाता ह। 
अ--यदि पस्सात्मा को स्वभाव से कर्ता मानोगे तो उससे 

एकही प्रकार का कर्म होगा, उससे बिना किसी कारण के दो 
प्रकार का असर अर्थान्‌ उत्पन्न करना और नाश करना नहीं हो 
सकता ; क्योंकि दोनों कर्म संसार में देखे जाते हैं, इससे मानना 
पड़ता है कि वह स्वेच्छा से कता है, जब चाहता ह उत्पन्न करता 
है, जब चाहता दे, तब नाश करता दे । 

उत्तर--यहू तो ब्रिल्कुल मिथ्या हे; क्‍योंकि जहाँ स्वभाव 
से सृष्टि करता मानने में उससे दो प्रकार की र॒ष्टि का बिना 
किसी कारण के सम्भव नहीं, वहाँ स्वच्छा से कर्ता मानने सें भी 
दो प्रकार की इच्छा के लिये किसी कारण का होना आवश्यकीय 
हैं; परन्तु स्वभाव से सृष्टि कर्ता ( फाइलविल खासा ) माननेवालों 
के पास तो जीवों के कम इस सृष्टि और प्रतय का कारण है. 
उनके सिद्धान्त में कोई दोप नहीं आ सकता; परन्तु इच्छा से 
सष्टि कर्ता के माननेचालों में दोप आता है; क्योंकि उनके पास 
कोई कारण इच्छा के बदलने का नहीं है, अतः उनका सिद्धान्त 
बिलकुल तुच्छ दै कक 

प्रश्न--तुम्हारी यह बात अपनी गढ़न्त है अथवा इसमें # 
प्रमाणिक पुस्तक का भी प्रमाण है| 

उत्तर--श्वेताश्वेतरोपनिपद में स्पष्ट लिखा है-- 

न तस्य कार्य करण च विद्यते न तत्समश्राम्य द््‌किथ रृश्यते। 
परास्यशक्किविविधेवश्रयते स्वभाविकीज्ञानवलक्रिया च । 
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अथ--उस परमात्मा का शरीर नहीं है और नहीं उसके 
इन्द्रिय ( हवास ) हैं और नहीं उसके वरावर और न अधिक है । 
उस इंश्वर की शक्ति अनेक प्रकार की वेदों में वतलाई है। उस 
का ज्ञान, वलु, क्रिया सब खाभाविक है। परमात्मा के संपूर्ण गुंश 
सखाभाविक है उससे कोई नेमित्तिक गुण नहीं है, निदान जब के 
परमात्मा का क्रिया करना खमभाव हे तो उससे जो काम होगा 
चह अत्येक समय होता रहेंगा ; क्योंकि परमात्मा को अपने काये 
के चास्ते किसी साधन की आवश्यकता नहीं । अतः उसके काम 
में कोई विष्न नहीं होता, निदान परमात्मा के अनादि होने से 
उसका काम भी अनादि हैं। क्‍योंकि उस काम से दो प्रकार का 
असर होता है, जिसको सृष्टि और प्रलय कहते हैं। क्योंकि दोनों 
में पहिले और पीछे किसी को नहीं कह सकते । अतः स्पष्ट प्रकट 
है कि सृष्टि भ्रवाह से अनादि है 
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पटशासत्रों की उत्पत्ति का क्रम 


प्रिय पाठक ? आजकल भारतवप क्या अत्युत सारे संसार सें 
शासकों के अचार के न्यून होने से हमारे शास्त्रों के विरुद्ध बहुत से 
' विपय प्रकाशित हो रहे है। कुछ महाशय तो यह कह रहे हैं कि 
शास्त्रों के विषय एक दूसरे के विरुद्ध हैं, कुछ लोग यह कहते 
हैं कि यह सांख्य सूत्र नहीं प्रत्युत यह तो विज्ञान भिक्ु का बनाया 
हुआ है। अनेक गौतम और कणादादि को नास्तिक और बेद्‌ 
विरोधी बतलाते हैँ, बहुत महाशय कपिलजी को अनीखरवादी 
अर्थात्‌ नास्तिक कहते हैं। अनेक मनुष्यों को इन दर्शनों के विपय 
और क्रम में भ्रम है। प्रयोजन यह कि शाझ्रों के विषय में बहुत 
से संशय उन लोगों ने फेलाये हैं, जिनको शास्त्रों के मुख्य अमि- 
प्राय से स्वधा अनभिज्ञता है और उन्होंने विपयों के क्रम को 
न समझकर केवल शब्दों से अपने मन माने विचार को पुष्ट 
किया है, वहुत लोगों ने शाल्रों के विपय में नवीन प्रंथों को जो 
शास्त्रों के मुख्य सिद्धान्तों से अनेक स्थलों पर दूर निकल गये, 
उनको शासत्र मानकर उनके विरोध से शास्त्रों में विरोध मान 
लिया है। अतएब हम अपना कर्तव्य सममते हैं कि शास्नों के 
बारे सें विचार आरम्भ करके भनुष्यों के चित्त से इस अयुक्त 
विचार को प्रथक्‌ करने का प्रयत्न करें कि जिससे शाझ्रों के 
' आुख्य सिद्धान्त संसार में प्रचलित हो जाबें, जिससे मनुष्यों 
“को इन अमूल्य-रजत्नों से जो मनुष्य जीवन के मुख्य उद्देश्य 
के जतलाने वाले हैँ । भ्रीति हो जावे और वह इससे लाभ 
उठावें । यद्यपि हम अपने आप को इस योग्य नहीं ससमते कि 
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इस महान्‌ विषय को भसल्ली भांति विचार सकें और न मुझे सामा- 
ज़िक कामों से इतना अवकाश है कि जिससे इस गम्भीर-विपय 
को पूर्णतया विचार सके ; परन्तु तो भी परमात्मा का आश्रय ले 
जहाँ तक साध्य होगा, हम अपने ट्रक्टों के क्रम से इस कचेज्य को 
पूरा करने का यत्र करेंगे । 

प्यारे मित्रो ! सबसे प्रथम जब कोई मनुप्य किसी वस्तु 
को ग्रहण करे अथवा उसको निकृष्ठ जान त्यागने का प्रयत्न करे 
इस बात को आवश्यकता है कि वह उस वस्तु से भिन्ञ हो जावे 
जब कि जिससे भले-बुरे सत्य और असत्य का ज्ञान हो जावे, 
जब तक मनुष्यों को इस कसौटी का ज्ञान नहीं होता । तच तक ' 
उसका सब काम अधूरा रहता है और जब मदुप्य इस कसौटी 
को प्राप्त कर लेता हैं, उस समय वह उन वस्तुओं को परखना 
आरम्भ करता है, जो उसके सामने आती हैँ और वह उनको 
प्रत्येक दशा में काये और कारण से अनुभव करता है और 
जिस सम्रय उसकों यथार्थ रीति से जान जाता है तो वह उनको 
दुःख सुखासुसार आत्मा के अनुकूल अथवा अतिकूल होने का 
ज्ञान कर दो भागों में विभाजित करता है, जब भाग हो गये तो 
अनुकूल से मेल करना प्रारम्भ करता है और प्रतिकूल से बचता 
है, जब बह अनुकूल भाग से प्रीति करता है तो उसके स्वभाव 
से जो अनुकूल भाग के मेल से उत्पन्न हो गई थी, उसे प्रतिकूल 
शक्तियों से मित्नने नहीं देती | अतणव उप्ते प्रतिकूल स्वभाव के 
दवाने के हेतु अनुकूल स्वभाव से प्रतिकूल को दवा लेता है, तब 
वह अनुकूल शक्तियों की खोज आरम्भ करता है, जहाँ-जहाँ 
से वह मिलती हैं, अहण करता चलता जातां है और उससे पूर्ण 
सुख प्राप्त करता है । प 

प्यारे पाठको ! इसी सृष्टि क्रम के अनुसार बराबर हमारे 
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ऋपी चले है, उन्होंने छः दर्शनों में इन्हीं छः प्रयोजनों को जो 
भनुष्यों के मुख्य उद्देश्य के निमित्त आवश्यक हैं, सिद्ध कर दिया 
है। प्रथम दशन न्याय-दशन है, जिसको महात्मा गौतम ऋषि 
ने बनाया है, इसमें प्रमाण वाद ही पर विचार किया है और 
प्रसेथ के सिद्ध करने के वास्ते जो-जो प्रमाण आवश्यकीय हैं 
ओर जिन साधनों से विचार करने की आवश्यकता होती है 
ओर जिन कास्णों से विचारों में त्रटि आ जाती है और जिन 
कास्खों से ज्ञात हों जाता है कि दिचार पूरा हों गया, उनकी 
व्याख्या की गदट हू और यह भी सूचित कर दिया गया है कि 
मनुष्य जीवन का उसके मुख्य उद्देश्य पर पहुंचना विना इन 
वस्तुओं के ज्ञान के असम्भव है और इसके निमित्त महात्मा 
गौतम ने १६ पदार्थों का ज्ञान आवश्यक सममा है | 

१--प्रमाणु, २--भ्रसेय, ३--संशयव, ४--प्रयोजन ४--चदृष्टांत, 
६--सिद्धांत, ७--अवयब, ८-तक, ६--निणय, १०--वाद, 
११--जल्प, (२--वितंडा, १३--हेत्वाभास, १३--छल, १४-- 
जाति, १६--निम्रहस्थान । 

पाठकगण ! जब इस प्रकार से महात्मा गौतम जी ने प्रमाणा- 
बाद को स्पष्ट कर दिया तो महात्मा कणाद जी ने प्रमेय वस्तुओं 
का साधम्य और जतलाने के निमित्त वेशेपिक दृशंन बनाया, 
इस दर्शन में महात्मा कणाद जी ने प्रमेय को छः भागों में 
बट दिया | 

१--द्ृब्य, २--गुण, ३--कर्म, ४७--सामान्य, ४--विशेष, 
६--सम्बाय | 

अत उन्होंने द्रव्य सें & पदार्थ लिये अर्थात्‌ १--पथ्बी, 
२--जल, ३--तेज, ४--बायु, £--श्राकाश, ६--काल, ७-- 
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दिशा, ८--मन, ६--आत्मा अथात्‌ जीवात्मा व परमात्मा | इसी 
अकार २७ गुण बतलाये । 

१--रूप, २--रस, ३--गंध, ४-छरशं, ४--संख्या, ६-- 
परिमाण, ७--प्रथकत्व, ८द--संयोग, ६--विभाग, १०--प्रत्व, 
१९--अप्रत्व, १९--बुद्धि, १३--४8ुख, १४--हु:ख, १४--इच्छा 
१६--टेप, १७-प्रयत्न, १८४-शुरुत्व, १६--द्रव्यत्व, २०--स्नेह 
२१--संस्कार, २९--धम्म, २३--अथम, २४--शब्द । 

इसी प्रकार पाँच तरह के कस हैं । १--उपक्तेपन अर्थात्‌ 
ऊपर उठता, २--अवज्तषेपन अर्थात्‌ नीचे गिरना ३--आकुंचन 
अर्थात्‌ सिकुहडना, ४--प्रसारण अर्थात्‌ फेलना, £--गमन अर्थान 
जाना और सामान्य विशेषादि वतला बड़ी योग्यता से अमेयवाद 
की व्याख्या कर दी । । 

प्यारे पाठकों ! जब इस प्रकार महात्मा गौतम और कणादादि 
अपने न्याय दर्शन और वेशेपिक को लिखकर चले गये, तब 
महात्मा कपिलजी आये, उन्होंने कहा कि प्रमाण और भ्रमेय का 
ज्ञान तो हो गया। परन्तु गम्भीर .चिचारों में प्रत्येक पुरुष कृताथ 
नहीं ही सकता | 

अतः दुःख और सुख जो दो गुण हैं, उनके आधार की खोज 
. करनी चाहिये, जिससे तीन प्रकार के ढुःखों की निवृत्ति हो जावे, 
अब उन्होंने देखा कि संसार में दो प्रकार के पदाथ है, एक जड़ 
दूसरे चेतन। अतणएव उन्होंने श्राकृति पुरुष का प्रथक्‌-पुथक जानना 
मुक्ति का कारण बतलाया | कारण यह कि वेशेपिक सें बतला चुके 
थे कि साधम्य से सुख और वेधस्ये से दुःख की प्राप्ति होती है, 
इसी कारण चेतन जीवात्मा को चेतन और अचेतन का ज्ञान 
' आवश्यक है, उन्होंने सिद्ध किया कि जितना जगत है, उसका 
उपादान कारण प्रकृति है, परन्तु प्रकृति जड़ और दुःख देनेवाली 
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है। अतणव उसके काये जगत्‌ से जितनी प्रार्थना की जावेगी, कुछ 
भी सुख की प्राप्ति नहीं हो सकेती, इसलिये प्रकृति पुरुष का 
विवेक करनेवाला सांख्य-शास्र बतलाया और अच्छी प्रकार से 
अपने विपय को सिद्ध किया। 

पाठकबृन्द ! जब महात्मा कपिल इस प्रकार जड़ और चेतन 
को अलग-अलग बतलाकर, चले गये, तब महात्मा पात॑ंजलि 
ऋषि आये और उन्होंने कहा कि संसार में जिस प्रकार दुःख 
है, सव चित्त की वृत्तियों के विपेज्ष से अर्थात्‌ मन के चिचारों के 
घ्थिर न होने से उत्पन्न होते हैं और ग्रकृति के पदार्थों को मन 
जानकर आगे चल देता है, जिससे चित्तन््वत्ति एकान्त नहीं होती 
और चित्त के एकान्त न होने से सुख की प्राप्ति नहीं होती। 
अतःएव उन्होंने कहा कि योग करके चित्त की वृत्तियों को रोकना 
चाहिये। क्योंकि संसार के समीप पदार्थां से चित्त की वृत्ति का 
अनुरोध नहीं हो सकता। अतः अनन्त परमेश्वर के साथ अथवा 
चैतन्य जीव आत्मा का परमात्मा के साथ थोग होना चाहिये, 
इसके लिये उन्होंने अंग नियत किये हैं । 

१--यम २--नियम ३--आसन ४-पआ्राणायास ४--अ्रत्याहार 
६--धारणा ७--ध्यान ८--समाधि । 

इस प्रकार महात्मा पातंजलि ने अविद्या को दूर करके जड़ 
से प्रीति हटाकर चेतन्य परमात्मा से योग करा के सुख की प्राप्ति 
का निश्चय करा दिया | .. 

महाशय यण ! जब इस प्रकार महदत्मा पातंजली योग से 
चित्त की वृत्तियों के रोकने की आज्ञा देकर चले गये तो महात्मा 
जैमिनिजी महाराज आये, उन्होंने कहा कि योग से चित्त के 
गेकने में जो घुरे कर्मों से संस्कार पेंदा हुये अविद्या के संस्कार 
विघ्नकारक होंगे, उनसे कभी भी मन की दृत्तियाँ रुक न सकेंगी, 
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अत्ततव पहिले मन के मल रूपी दोप दूर करने के लिये शुभ 
नेमित्तिक कर्मों को करना चाहियं, जिस के चित्त में दोप का 
लेप न रहे और मन का प्रवाह जो दुप्कमों की तरक लग 
रहा है, हटकर अच्छे कर्मां की तरफ लगजाबे, फिर उस मल 
दोप के दर होने के बाद विज्ञेप के दूर करने के साधन उपासना 
योग से काम चल जायगा, उन्होंने नञ्रवत दान इत्यादि बहुत से 
कमे मल दोप के दूर करने के लिये बतलाये और उनकी विधि 
अपने मांसा-शास्त्र में अच्छे प्रकार से श्रकाशित कर दी ! | 

प्रियपाठकों ! ज़ब महात्मा जेमिनिजी महाराज ने अपने को 
इस भाँति पर वर्णन कर दिया, तच महात्मा व्यासजी ने कहा कि 
प्रमाण का भी ज्ञान हो चुका और प्रमेय भी जान लिया और 
जड़ चेतन्य अर्थात्‌ श्रकृति पुरुष को भी प्रथक-प्रथक समम्भ लिया 
ओर थोग करने का विचार भी ठीक है और योग में जो विध्न 
पढ़ेगा उनके रोकने के लिये मीमांसा शाल्त्न के कम भी ज्ञात हो 
गये, परन्तु जिस चेतन के साथ योग करना है, अभी तक. 
उसको तो नितान्त जाना ही नहीं। अत: त्रह्म के जानने की 
इच्छा करनी चाहिये, अतणव उन्होंने वेदान्त-शात्र चनाया, लिसमें 
केवल त्रह्म के यथार्थ रूप का श्वान हो जावे, उन्होंने उसको इस 
अकार आरम्भ किया | त 

५ अथातो त्रह्म जिज्ञासा | 

अथ--प्रमाण प्रमेय, प्रकृति पुरुप और धर्मादे के पश्चात 
अह्ा-ज्ञान की इच्छा करते हैं, जब उनसे प्रश्न हुआ कि बह्म . 
क्या है तो उन्होंने उत्तर दिया। 

जन्म्राधस्य यत्‌। । 

अथ--जिंससे इस सृष्टि की स्थिति और उत्पत्ति और नाश 

होतां है, इस कारण सम्पूर्ण शाल्र में त्रह्म-ज्ञान वतलाया है। 


चद शास्त्रों की उत्पत्ति का कर्म ] १४३ 


प्रिय पाठक ! आप कहेंगे कि इन शास्त्रों के यह नाम किस 
अयोजन से हुए और तुस जो कहते हो कि शास्त्रों का यह प्रयोजन 
है इसमें क्या प्रमाण है, इसका उत्तर यह है कि शास्त्रों के नाम 


यौगिक हैं और वह अपने-अपने विपय को प्रतिपादन करते हैं। 
(१ ) न्याय का लक्षण यह हु:-- 
प्रमाणेरथ परीक्षणम्‌ न्‍्यायः । 

अर्थ--जिसने प्रमाणों के द्वारा अथ अर्थात्‌ सुख दुःख के 
काय्ण की परीक्षा करना घतलाया हो, उसे न्याय कहते हैं | 
घैरोष्टिक जिसमें विशेष तौर पर साधम और वेधम को बतलाकर 
पदार्थों के यथार्थ-ज्ञान को मुक्ति का सच्चा साघन बतलाया हो, 
जिसमें संख्या की गई हो उसे, सांख्य कहते हैं. और योग के तो 
आर्थ चित्तनबत्ति के रोकने और मिलने के हैं और मीमांसा में 
मन के दोणों को दूर करने के लिये कर्म कारंड है। अब रहा 
वेदान्त इसका नाम इस प्रयोजन से रक्‍्खा है कि वेद नाम है 
ज्ञान का और अन्त नास है. सीमा का अर्थात्‌ ज्ञान की सीमा 
क्योंकि त्रह्मक्षाम से बढुकर और कोई ज्ञान नहीं, इस कारण 
व्रह्म-ज्ञान बतलाने वाले शास्त्र को वेदान्त कह्दा, दूसरे यजुर्चेद 
के अन्त के अध्याय में बेदान्त का मृल है जिसे इश उपनिपदू 
कहते दें शोष उसका व्याख्यान है, वह ईंश उपनिपद्‌ वेद के 
धन्त सें है इस बास्ते भी वेदान्त कहा | 

पाठक बृन्दर | हमारे वहुत से मित्र यह समम्द्र रहे हैं कि 
सबसे पहला सांख्य-शास्न है। परन्तु यह कथन सर्चथा अयुक्त 
है। क्योंकि सांख्य-दर्शन में न्याय और वैशेपिक का प्रयोग है। 
जैसा कि लेख हैः-- न 

नवयमपद पदार्थ वादिनो बशेपिकादिवत्‌ । 


श्ट्ड.... :_। दशनानन्द ग्रन्ध संग्रह 
अथ--अविद्यावादी जो सांख्य-शास््र में पूर्व-पत् करता है . 
वह कहता है हम वेशेपिक की तरह छेः पदार्थों के मानने वाले. 
न हों और यह भी कहा है कि सोलह और छ: पदाथों के ज्ञान... 
से मुक्ति नहीं होती | इसी प्रकार सांख्य-दर्शन में चहुत से ऐसे 
प्रमाण मिलते हैं। जिससे प्रत्यक्ष विदितं हो जाता है कि सांख्य- 
: ' शाह्न न्याय और वैशेपिक के पश्चात्‌ बना सांख्य दशन के आरम्भ ' 
में रखने से क्रेम.में सबंथा श्रम पड़ जाता है। अनेक महाशय . 
उन शाज्लों को विरोधी जानते हैं ; परन्तु यह मिथ्या है वेद जो 
तत्व-ज्ञान का मुख पुस्तक हैं प्रत्येक शास्त्र उसका एक अंग है, 
जिस प्रकार प्रथम सीढ़ी के बाद दूसरी सीढ़ी ती ठीक मालूम 
होती है; परन्तु तीसरी के बाद पहिली और दूसरी बिलकुल 
बेढंग कहलाती हैँ, योरोपियन ग्रन्थ स्वयिताओं ने, जिनको 
वास्तव में दर्शनों की फिलासफी का यथाथ ज्ञॉन नहीं, उन्होंने 
सांख्य-दर्शन को श्रथम और कपिल को नास्तिक माना हैं| परन्तु 
कंपिल नास्तिक है या नहीं इसका जवाब तो हम दूसरे स्थान 
पर देंगे ; परन्तु सांख्य तीसरा शास्त्र है, इसके लिये हम विज्ञान 
भिक्छुका भाष्य जो . सांख्य-दर्शन पर है, प्रमाण में देते है। देखो 
भूमिका सांख्य भाष्य प्रछठ २ 


तत्रश्नतिभ्यः श्रतेष॒ुपुरुषाथतद्धंतुज्ञातद्दि पयात्मस्वरूुपादि- 
पुश्रत्यविरोधिनीरूपपत्ती पृडध्यायीरूपेण विवेकशास्त्रेशकपि- 
. लमूत्तिभंगवानुपदिदेश ! ननुन्यायवशेषिकाम्यामप्येतेष्वथेपु- 
न्‍्यायः प्रदर्शित इति ताभ्यामस्यगताथ खंसगुखनिगु णत्वादि - 
विरुद्धरुपरात्मसाधक तयातथुक्किभिरिति | मंवम्‌ व्यावहारिक _ 
पारसाथक रूपविषयभेदन गताथंत्वविरोधयोर भावात्‌)। .. 


पट्‌ शास्त्रों की उत्पत्ति का कर्म ] १४५ 


अथ--श्रुति में जो मनुष्य जीवन का उद्देश्य तीन प्रकार के 
दुःखों की निवृत्ति बतलाई है और उसका कारण आत्मा का 
यथाथ ज्ञान चतलाया है, उसके लिये महात्मा कपिल ने छः: 
अध्याय रूप वेदानुकूल युक्तियों की एकत्रता अपने शा्रों में 
लिखी | अब्र वादी शंक्रा करता है कि यह युक्कि से तत्व-ज्ञान 
न्याय व वैशेपिक में कहा गया है। इस कारण यह उसमें आ चुका 
हैं। यदि किसी भाग में यह उनसे विरुद्ध है तो युक्तियों के 
आपस में विरुद्ध होने से दोनों का ही प्रमाण कठिन होगा। 
विज्ञान भिक्ु उत्तर देता है कि ऐसा मत कहो कारण यह कि 
व्यवहारिक और पारमार्थिक रूप विपय का भेद है। अतणव न 
तो सांख्य का विपय न्याय और बेशेपिक में आ गया है और 
न उनका विरोध ही है। 

प्रिय पाठक ! आपने समझ लिया होगा कि विज्ञानुभिन्षु 
जिसने कई दशनों का टीका किया है और वत्तमान काल के 
पंडित उसको आ्रामाणिक मानते हैं। वह भी इस पक्ष की पुष्टि 
करता है कि न्याय वेशेपिक प्रथम के हैं, जेसा कि सांख्य-दर्शन के 
मूल में न्याय वैशेषिक का कथन किया गया है और टीकाकार 
विज्ञानभिक्तु भी उनको सांख्य से प्रथम का मानता है, फिर कुछ 
महाशयों का कथन कि जो दर्शनों के मत से अनभिज्ञ है, किस 
प्रकार प्रामाणिक हो सकता है । 

बहुधा लोग यह कहते हैं. कि यह सांख्य-द्शन कपिल क 
बनाया हुआ नहीं अत्युत तमाम सांख्य सूत्र जो कि कपिल जी ने 
' केबल तत्य की व्याख्या के निमित्त बनाये हुये हैं; परन्तु उनका 
कहना किसी प्रकार से ठीक नहीं हो सकता ; क्योंकि इसी सांख्य 
के सूत्रों को पेश करके बहुत से लोगों ते सांख्य को नास्तिक वा 
अनीश्वर वादी सिद्ध करने का यत्न किया है, अगर यह सूत्र न 
द्० ञ० सं०--- १० 
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हो तो कपिलजी को कोई नास्तिक कट्ट ही नहीं सकता था, केवल 
- इन सूत्रों में इस सूत्र को देख कर लोगों को भ्रम होगया । 
ईश्च॒रासिद्धे 

अझथ--ईश्वर की सिद्धि नहीं होती ; क्योंकि इश्वर में प्रत्यक्त 
प्रमाण तो हो ही नहीं सकता ; क्योंकि वह इन्द्रियों का विपय 
नहीं और भत्यक्ष इन्द्रिय जन्म होता है, जिसका तीन काल 
प्रत्यक्ष न हो उसका अनुमान भी हो नहीं सकता ; क्योंकि अनु- 
मान ज्ञान व्याप्ति यानी सम्बन्ध से होता है और जिसका तीन 
काल में प्रत्यक्ष नहीं उसकी व्याप्ति हो ह्वी नहीं सकती, रहा शब्द 
सो वह आप्त के होने से प्रमाण होता है और 'आप्त कहते हैं जो 
धर्म से धर्मों का ज्ञान भाप्त कर के उपदेश करे ईश्वर के परोत्त न 
होने से उसके धरम का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता । अतएव ईश्वर में 
कोई प्रमाण नहीं और प्रमाण के न होने से उप्तकी सिद्धि सांख्य 
के माने हुये प्रमाणों से नहीं हो सकती । 

प्रिय पाठकों ! अब आप सममभ गये द्वोंगे कि दर्शनों का 
यह क्रम है, गौतम का न्याय दृशेन १--कणाद का वैशेषिक 
दर्शन २--कपिल का सांख्य दर्शन ३--पातंजलि का योग दर्शन 
४--जैमिनी का सीमांसा दर्शन ४--व्यास का वेदान्त दर्शन 
६--यह सिद्धान्त तो आज तकके विद्वानों का चला आया है। 
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संसार की विचित्र गति है। ऋषियों की संतान कहताने- 
वाले लोग ऋषियों के सिद्धान्तों को तिलाउजलि देकर मनगढ़ंत 
बातों के द्वारा अपने मनझछो चलाना चाहते हैं। यद्यपि मुसलमान 
और इसाई लोग इन सिद्धान्तों को न सममते हुए इनके बिशेधी 
थे ; परन्तु आज कल अपने आपको व्यास और वशिठ्ठ की 
सनन्‍्तान कहलानेवाले ब्राह्मण और परिडत नामधारी आयेसमाज 
से सामना करने के लिये और किसी अच्छी युक्ति के पासन 
होने से इस सिद्धान्त को अन्यथा वर्णन करके अज्ञ और भोले- 
भाले वेश्यों ज्षत्रियों आदि को चैदिक घर से घृणा उत्पन्न कराने 
का अयज्न करते हैं। इसलिये आवश्यकता- प्रतीत होती है क्रि 
आज हम इस बात पर विचार करें कि वस्तुत: नियोग क्‍या है ? 
और उसके शत्रु कौन हैं। जिन लोगों ने बेद्क सिद्धान्तों का 
अन्वेपण किया है वे कर्मों को तीन भागों में विसक्त करते हैं। 
प्रथम “धर्म! उन कर्मों का नाम हैं जिनके करने से पुण्य और 
न करने सें पाप होता है। दूसरे “अधम” जिनके करने में पाप 
ओर न॑ करने में पुरय होता है। तीसरे 'आपद्धम! जिनके करते 
में न पुण्य और न पाप होता है। जैसे सन्ध्या, अग्निहोत्र आदि 
पञ्च यज्ञों का करना धर्म है और मद्य मांसादि का सेवन तथा 
चोरी जारी की प्रकृति का होना अधर्म है तथा व्याधि चिकित्सा 
प्राण रक्षार्थ युद्ध अथवा-नियोग इत्यादि आपद्ध्म हें--बहुत से 
लोगों को यह धोखा दिया जाता है कि आयेसमाज १० पति 
करने की आज्ञा देता है और इसी प्रकार की और भी बातें कहते 
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हें--परन्तु जो आदमी सत्याथे प्रकाश को बिचार की दृष्टि से 
देखता है उसको स्पष्ट ज्ञात होता है कि स्वामी दयानन्द ने जो 
लिखा है वह सही लिखा है कि जिसका खण्डन फोई निष्पक्ष 
व्यक्ति नहीं कर सकता। (देखो सत्याथ प्रकाश प्रर्ठ ११२ 
ओर ११३ ) 
प्रश्न --जब वंशच्छेंद्न हो जावे तब भी उसका कुल नष्ट हो 
जावेगा और स्त्री पुरुष व्यभिचार आदि में प्रवृत्त होकर गर्मे- 
पातनादि बहुत हुप्ट कम करेंगे इसलिये पवित्र विवाह होना 
अच्छा है । इस पर स्वामी दयानन्दजी जवाब देते हें--.- 
उत्तर--नहीं नहीं जो स्त्री, पुरुष ब्रह्मचय में स्थित रहना 
चाहें तो कोई भी उपद्रव न होगा और जो कुल की परम्परा 
रखने के लिये किसी अपनी स्वज़ाति का लड़का गोद लेंगे, उससे 
कुल चलेगा और व्यभिचार भी न होगा और जो ब्रह्मचय न रख 
सकें तो नियोग करके सन्तानोत्पत्ति कर लें। महाशयों | इस 
लेख की विद्यमानता में सनातन धर्म सभा के परिड्धतों का खामी 
दयानन्द्र सरस्वतीजी पर दोप लगाना क्‍या उनकी कल्ुपित 
हृदयता को नहीं सिद्ध करता, क्‍योंकि स्वामी दयानन्द उस दशा 
में नियोग की आज्ञा देंते हैं जो त्ह्मचर्य से स्री पुरुप रह सकते 
है उनके वास्ते नियोग करने की इजाज़त नहीं और जो ब्रह्मचर्य 
से नहीं रह सकते उनके वास्ते आवश्यक रीति पर दो कामों में 
से एक करना पड़ेगा चाहे वह नियोग करे अथवा व्यभिचार 
परन्तु व्यभिचार में ये दोप आते हैं प्रथम तो व्यभिचारी किसी 
वर्ण का ध्यान नहीं रखते जिससे यदि सन्तान उत्पन्न होगी त्तो 
चरणणसंकर दूसरे व्यमिचार छिपकर किया जाता है, उससे जब 
सन्तानोत्पत्ति का समय होगा तो लज्ञा से सखी वा उसके कुल 
के लोग गर्भपात करा देंगे, जिससे एक मनुष्य का प्राण जाने के 
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तिरिक्त राजदरड सी भोगना पड़ेगा, इसलिये नियोग व्यभिचार 
से उत्पन्न होनेवाले चर्शसंकर, गर्भपात तथा राजदण्ड के शोगों 
की चिकित्सा है । इसलिए जो नियोग का खण्डन करता है बह 
यस्तुतः देश सें व्यभिचार फेज्नाकर वशुसंकरों की सहायता और 
गर्भपात का अचार करना चाहता है। अतः प्रत्येक सन॒ुप्य अपने 
समुदाय को चढ़ाना चाहता है इंसाड, इसाई सत को फेल्ाना 
चाहते & और मुसलमान इसलाम को फेलाने में अपना व्यय 
करते £। सन्‍्यासी अपने समुदाय की उन्नति चाहने हैं निदान 
ससार के हस नियम के अनुसार मालूम होता हैं कि नियोग 
के श्र या तो बणु संकर है अथवा व्यसिचारी और गभपात के 
अभ्यासी £ आर लोगों को इस काय से दूर करके अपने समुदाय 
की उन्नति चाहते हं। यदि कोड कह कि हम पुनविवाह से काम 
ले लेंगे जेसा कि पश्न कर्ता का सत है तो धर्म सभा पुनर्विवाह 
के भी विरुद्ध हे इसलिये उसे तो इस उत्तर से कोई लाभ नहीं 
हो सका | इस पर परिछत ज्वालाप्रसाद जी ने रक्त ओर आक्तेप 
किया है कि खामी दयानन्द जी ने दस पति करने की आज्ञा 
दी ह-यद्यपि स्वामी दयानन्दर जी ने १० पत्ति करने की श्राज्ञा 
नहीं दी प्रत्यत नियोग करने की सीमा वतलाई है। यदि हम 
अग्नचय कायम न रख सकने से नियोग भी करें तो १० से आगे 
बढ़ें | जेसे बेद भन्त्र ने २० पुत्र उत्पन्न करने का उपदेश किया 
| कया वेद का इससे यह अमिप्राय है कि प्रत्येक मनुष्य के 
लिये १० सनन्‍्तान उत्पन्न करना आवश्यक है। नहीं नहीं उसका 
मतलब यह है कि २४ व जो गृहस्थाश्रम की सीमा है, उसमें से 
९० से अधिक सन्‍्तान उत्पन्न न करे ; क्योंकि उस दशा में संतान 
निवल हो जावेगी। यदि कोई आदमी समस्त जीवन पयन्त बअह्म 
* चारी रहे तो वेद उसे पापी नहीं बतलाता । यदि १० संतान उत्पन्न 
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करना आधवश्यक हो तो भीष्म इत्यादि महात्मा, जिन्होंने विवाह 
नहीं किया, पापी होते परन्तु वेद का अर्थ यह है कि यदि अद्य- 
चारी जीवन पर्यनन्‍त न रह सके तो करे; परन्तु अधिक सन्‍्तान 
उत्पन्न न करे | यदि विवाहित पति मर जाने वा सत्री मर जावे 
तो व्यभिचार न करे प्रत्युत नियोग करे परन्तु नियोग की दा 
में भी १० से अधिक न करे। शोक ! जो लोग विधि वाक्य 
आदि को भी न जान सके ये महोपदेशक कहलायें । महात्माओं 
ने तो पहिले ही कह दिया था कि जिस देंश में जो लोग 
पूजा करने लायक नहीं हों पूजे जाबें और जो पूजा करने 
योग्य हैं उनकी पूजा न हो थे उस देश में दारिद्रय और 
विग्रह आदि उत्पन्न होकर दुःख दिया करते हैं। ऐसे महो- 
पदेशक के उपदेश और पूजा का फल्ल है" कि बेद्कि धर्म को 
माननेवाली हिन्दू जाति आज मृतकों में परिगणित होती है। 
६ करोड़ हिन्दू मुसलमान हो चुके। ३० लाख हिन्दू ईसाई 
हो चुके । व्यभिचारी छली कपटो और नास्तिकों की तो कोई 
संख्या ही नहीं । जगदीश्वर ! तू इस देश के वासियों को बुद्धि 
दे जो अपने पूज्य और अपृज्य में भेद कर सकें | ( आक्षेप ) 
स्वामी दयानन्द्‌ ने सत्याथ काश के ११६ वें पु पर लिखा है-- 
“हे विधवे तू इस मरे हुए पत्ति की आशा छोड़ के शेप पुरुषों 
में से जीते हुए पति को प्राप्त हो” क्या इससे बढ़कर कोई निकृष्ट 
शिक्षा हो सकती है । 
उत्तर--प्रदि वही नियोग का अधिकार बतलानेवाला पहिला 
वाक्य जिसको स्वा० दयानन्द प्र० ११२, ११३ में बतला चुके 
इससे मिलाकर पढ़ा जाबे तो मालूम हो कि ये शिक्षा खराब है 
था अच्छी--इस घाक्य को इस प्रकार पढ़ो--“हे विधवा झतरी यदि 
तू ज्क्षचय से रहकर अपने कुल्न के किसी लड़के को गोद लेकर 
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काम चला सके तो बेहतर वरना उच्त मरे हुए पति की आशा 
छोड़कर अपने कुल के शेप अधिकारी पुरुषों में से जीते हुए पति 
को प्राप्त हो | 

प्रशन--क्यां इस दशा में यह शिक्षा ऐसप्ते समय में जब कि 
सामने पति मरा पड़ा हो घुरी नहीं मालूम होगी ! क्‍योंकि पति 
शोक करनेवाली ख्रो को ऐपे शब्दों का कहना बहुत ही बुरा 
मालूम होता है । 

उत्तर--नित्य प्रति देखने से मालूम होता है कि बहत-सी 
ज्लियाँ तो पति से प्रेम रखती हैं और बहुत से स्थानों में मनो- 
मालिन्य होता है, अब जो ख्त्रीपति से प्रेम रखती है उसको तो 
दःख होगा और वह पहले शब्दों को ग्रहण नहीं कर सकती है 
परन्तु जो स्ली पति से असन्‍्तुष्ट रहती थी सम्भव है वह पति के 
मरने से व्यमिचारिणी हो जावे । इसलिये इस व्यभिचार को दूर 
करने के वास्ते उसी समय उपदेश की आवश्यकता है अन्यथा 
सम्भव है कि जब तक आप शोक आदि से प्रथकू होने के समय 
तक निश्चित होकर के उत्ते उपदेश करें, उससे पहले वह व्यमि- 
चारिणी हो जावे जिससे नियोग का अथ ही नष्ट हो जावे । 

प्रश्न--क्या पति के जीवन में नियोग करना उचित हो सकता 
है, यह बहुत ही लज्जा की वात हैं | 

उत्तर--चाहे पति भर गया हो वा जीवित हो--जिस दशा में 
व्यमभिंचार का भय हो उसी दशा में नियोग की आज्ञा है ; क्योंकि 
नियोग ही उछ व्याधि की औपधि है। जिस दशा में उस रोग के 
उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसी दशा में नियोग की, आज्ञा 
है: क्‍योंकि जो जिस व्याधि को औपधि है, जिस दशा सें उस 
-शेग के उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसी दशा में वह औषधि 
देनी चाहिये । 
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प्रश्न--स्वामी दयानन्दजी ने सत्यार्थश्रकाश के प्ृू० १९० और 
१५१ में लिखा है कि गर्भवती ज्जी से १ वर्ष समांगम न करने के 
समय में पुरुष से था दी रोगी पुरुष की स्री से न रहा जायें तो 
किसी से नियोग करले कया गर्भवती ख्री को नियोग कराओगे ? 
थे केंसी आज्ञा ह ९ हे 
उत्तर--शोक ! यदि आप इस वाक्य का अर्थ समझते, तो 
ऐसा छुद्ध आज्ञेप न करते--यथा एक पुरुष की ञ्री गर्भवती है-- 
उस पुरुष से एक वर्ष तक त्रह्मचारी न रहा जावे तो अच या तो 
वह नियोग करे या व्यमिचार करे। व्यभिचार से फिर वही दोप 
उत्पन्न होंगे जिनका वर्शन पहले आ चुका है इसलिये वह पुरुष 
नियोग करले न कि गर्भवती ज्ली और पुरुष के दीघ-रोग होने में 
क्री से न रहा जावे तो वह व्यभिचार करे भ्रत्युत नियोग करले 
यदि सत्याय प्रकाश के इससे अगले शब्द ही पढ़ दिये जायें जिन 
के पढ़ने से पब्लिक बगे भ्रम में डालने के लिये ज्वालाप्रसादजी 
मिश्र ने रोंक दिया था तो खर्गीय दयानन्द की सचाई प्रकट होकर 
पं० ज्वालाप्रसाद के मिथ्यात्व की कलई खुल जावबे। स्वामीजी 
कहते हैं कि वेश्यागमन और व्यमिचार कभी न करे। यह 
शब्द स्पष्ट बतला रहे हैं कि जब स्री गर्भवती होने की दशा 
में पुरुप से रहा न जाय तो बह वेश्यागमन न करे प्रत्युत 
नियोग करले ऐसे ही पुरुष के दीघबरोग होने की दशा में रतरी से 
न रहा जाबे तो छिप कर व्यभिचार न करे प्र॒त्युत नियोग करले 
इस अकार के स्पष्ट शब्दों की विद्यमानता में ज्वालाप्रसादजो 
का स्वामी दयानन्द सरस्वती पर दोप लगाना उनके स्वार्थ का 
पता दे रहा है । 
भश्न--पाराशररुटवति सें लिखा है कि कलियुग में ५ बातों का 
निपेध है--एक घोड़े को सार कर हवन करना, दूसरे गौ को मार 
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कर हवन करना, तीसरे संन्यास, चौथे मांस के पिएड देना और 
पाँचवें देवर से सनन्‍्तान उत्पन्न करना । 

उत्तर--इस तुम्हारे प्रमाण से तुमको तो मालूम हो गया कि 
सतयुग, हवापर और त्रेतायुग में नियोग बिहित था केवल कलियुग 
में उसका निषेध है अर्थात्‌ नियोग करनेवाले सत्यथुगी घमम को 
मानते हैं और नियोश न करनेवाले कलियुगी धममं को परन्तु क्या 
थे अद्भुत वात नहीं कि जिसका नाम सत्ययुग रक्खा जावे उसमें 
शौ मार कर हवन किया जावे जिसको कि वेदों ने अध्न्या अर्थात्‌ 
न मारने योग्य लिखा है क्या कोई बुद्धिमान्‌ स्वीकार करेगा कि 
सत्ययुग, त्रेतायुग और छ्वपर में वेद के विरुद्ध करना धर्म सममा 
जाता हो और कलियुग में उसका निपेध हो, इस शोक से स्पष्ट 
रीति पर प्रकट होता है कि ये उस समय में वना है कि जब वास- 
मार्ग के कारण यज्ञों में हिंसा का प्रचार जारी हों चुका था और 
मृतक पितरों के माननेवाले उत्पन्न हो चुके थे तथा मांस के पिएड 
देने का प्रचार हो चुका था ; परन्तु इससे भी टपकता है कि इस 
आोक का आज तक विद्वानों ने प्रमाण नहीं माना | यह तो विचार 
नहीं हो सकता कि इस कोक के बनने के पश्चात्‌ पाराशरी पढ़ने 
पर विद्वानों ने इसे न देखा हो ; परन्तु इस ःछोक में संन्यास को 
भी कलियुग में निषेध किया है; परन्तु कलियुग में संन्यासियों के 
बड़े-बड़े आचार्य हुए हैं जहाँ संन्यासियों के ११ आचाय बतलाये 
जाये हैं उनमें शुकदेव, गौड़पादाचार्य, शुरुगोविन्दाचाय और 
शह्वराचार्य तो इस शोक के बनने के पश्चात्‌ संन्यासी हुए हें; 
क्योंकि पाराशरजी, व्यासजी के पिता थे और शुकदेवजी व्यासजी 
के पुत्र जिससे स्पष्ट बिद्त होता है कि या तो इन लोगों के 
बश्चात यह श्लोक बनाया गया है या इन लोगों ने इस शोक को 
प्रमाण ही नहीं माना | 'टीक को अमाण समान कर कोई कलियुग 
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में संन्यासी हो ही नहीं सकता ; परन्तु काशी में स्वामी विशुद्धा- 
नन्‍द सरस्वती--स्वामी भारकरानन्द सरस्वती स्वॉमी नारायण 
आश्रम--और शद्गुराचाय आदि के नाम प्रसिद्ध हैं--एक शक्कर 
चाय शरदामठ के इस पीलीभीत में दी चक्कर लगा गय क्या ये 
सारे संन्‍्यासी आचार्त मृखे हैं, जो कलियुग में संन्यास ले रहें है 
कदापि नहीं | ये विद्वान ज्ञोग शोक के आशय से अभित है. और 
उस्ते सबसे अधिक प्रतिष्ठा नहीं देते ; क्योंकि वह जानते हैं कि 
पाराशरजी के नाम से यह शोक वनाया गया हे; उन्होंने खुद 
नियोग किया है सत्पुत्न व्यासजी ने चित्रांगर और चित्रवीय की 
र््री अम्बा और अम्बालिका से नियोग करके घृतराष्ट्र और पाण्डु 
को उत्पन्न किया और दासी के साथ नियोग करने से पिदरजो 
पेद्रा हुए | अजुन आदि पाण्डच भो इसी नियोग से उत्पन्न हुए । 
नियोग से उत्पन्न हुई सन्‍्तान संकर कहलावें यह ठीक नहीं | 
उनका ऐसा मानना भूल है। क्योंकि यदि नियोग की उत्पन्न हुई 
सन्‍्तान संकरों में परिगशित होती तो किस प्रकार महात्मा कृष्ण 
जो कि सनातन घर्मियों के विचार में इश्वर के अवतार और यादव 
ज्ञत्रिय थे अपनी बहन का ब्रिवाह अजुन से होना स्वीकार करते ? 

कोई भी पुरुष वशिए्ठ और व्यास के कुल का शुद्ध नहीं हो सकता 
यदि नियोंग अनुचित हो । जो लोग कहते हैं कि द्विज़ों में नियोग 
की आत्ना नहीं वे दूसरे शब्दों में यह सिद्ध कर रहे हैं कि व्यास, 
चशिष्ट आदि द्विज न थे। वलिहारी ऐसी सममक की | पं० ज्वाला- 
प्रसादजी ने नियोग की हँसी उड़ाने के लिये उस नियोग के सम्बन्ध 
में जो पति के परदेश जाने की दशा में वतलाया है यह कहा था 
कि यदि नियुक्त पति से सत्री गर्भवती हो जावे और असल पति 
आ जावे तो अवश्य दोनों में कगड़ा होगा कि ये लड़का हमारा है 
गोया ल्द्वों तक नौचत आ जायगी। पं० जी ने कदाचित नियोग 
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करनेवालों को महामण्डल का उपदेश समझा लिया होंगा कि वह 
दक्षिणा के खाल से था, एक दसरे को प्रतिष्ठा के विचार से 
लट्ठमलट्टा करते हैं। रजिस्टड महामण्डल का झगड़ा वंगवासी-- 
भारतमित्र, बेंकटेश्वर के पढ़नेवालों से छिपा नहीं है; परन्तु पं० 
जी साहय इस प्रकार का लट्ठमलद्ठा व्यभिचार बतलाते हैं. और 
नेयोग करनेवाले जो विवशता की दशा में धर्म छोड़ना नहीं 
चाहते वह लड़ाई नहीं किया करते--इसका प्रमाण आप अपनी 
ग्रीपदी के £ पत्ति होने से ही देख लीजिये क्या कभी लड़ाई हुई 
कभी नहीं | महाशय | नियोग आपद्धर्म है जिसको व्यास, वशिएट 
आर अजुन जेसे महात्माओं ने किया है, जो सत्ययुग, त्रेता और 
द्वापर में अधिकार के अनुसार होता था। इसके विरुद्ध वे छोग 
हैँ जो वेश्यागमन को पाप नहीं समझते | जो गर्भ-पात को बुरा 
नहीं समझते जो वण संकरों की संख्या बढ़ाना चाहते हैँ और 
अधम के यहाँ तक व्यसनी हो गये हैं. कि आप बुड़ढे होने पर भी 
१० से अधिक विवाह करते जावें। विचारी-श्रियों को शूट्र 
बतलाकर उन पर अत्याचार करना उचित सममते हैं। ऋषि दया- 
ननन्‍द धर्म का आचाय था, उसका प्रमाण इस बात से मिल जाता 
“है कि एक ओर ४५ करोड़ ईसाई, एक ओर ५२ करोड़ वीद्ध 
एक ओर २० करोड़ मुसलमान और एक ओर २० करोड़ हिन्दू 
यहदों इत्यादि, सारांश यह कि डेढ़ अरब आदमी था दूसरी 
ओर वाल तरह्मचारी परापकारी स्वामी दयानन्द सरस्वती जिसने 
तमाम दुनिया को दिखला दिया कि वेदिक घर के साननेवाले 
ब्रद्माचारियों में ये शक्ति हो सकती है कि वे ईश्वर का भरोसा लेकर 
सब संसार का सामना कर सकते हैं इतना ही नहीं ; किन्तु सब 
जगन को परास्त कर सकते हैं---आप ब्रह्मचयं से शून्य समुदाय 
में सम्मिलित हैँ---आप लोग दक्षिणा के वास्ते आपस में कंगड़ 
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सकते है ) इस दशा में आप ऋषि दयानन्द का मुक्काबिला तो 
एक ओर किसी ऐसे आयसमाजी उपदेशक का भी सामना नहीं 
कर सकते जो ऋषि दयानन्द के सोटे-मोटे सिद्धान्तों को समझ 
का ही । हम इस ट्रेक्ट के द्वारा आप को चेलेझ्ध देते हैं कि आप 
शुरुकुल चदायू के विद्यार्थियों से लेख ढारा संस्कृत में शाखाथ 
दरें ऋापकी समस्त योग्यता का प्रमाण तो गहावर के शाखाय में 
भत्न यया था, जहाँ आपने कहा था कि आपने मुझे न्‍्याय दशन 
8 कमल में डाल दिया--हम सनातन! घर्म के मंत्री ओर प्रधान 
भहाशयों को सूचना देते हूं कि यदि वे बस्तुत: अपने धर्म को सच्चा 
सममत हैं, तो पं० भीमसेनजी और ज्वालाप्रसाद मित्र को 
बुला कर उनका आय समाज के परिडतों से शाखा्थ कराकर 
'निेणुच करें। यदि ज्यालाप्रसाद आदि का पत्त सथा हो तो 
उसका स्वीकार कर अन्यथा वेदिक धर्म की शरण में आवे-- 
पॉराणुक थम का सच्चा सिद्ध होना असम्भव हैं कारण नीचे 
लिखे है 
( १ ) जिस धम में विए्गु भगवान्‌ पर जालन्धर देत्य को 
स्री इनन्‍्दा का पातित्रत धम नष्ट कराने के वास्ते धोखे से व्यमिचार 
फेरन का दौप लगाया गया हो और बृन्दां के श्राप से विष्गतु का 
पत्थर हा जाना ऑर चिण्णु के श्राप से बृन्द्रा का बृत्त हो जाना 
लिखा हो, उसको कौन सत्य सिद्ध कर सकता है। देखो पड पुराण 
या छुलसी शालिग्राम की कथा | 
( २ ) जिस धम में विप्णु का शिर कट जाना लिखा हो 
क्या उसे कोई सत्य सिद्ध कर सकता है। ( देखो देवी भागवत 
'हयप्रीव अबतार की कथा । ) 
६ रे ) जिस धम प्ें बकरे को काट कर वलिदान करना लिखा 
ही उसे केसे कोई सत्य सिद्ध करेगा ? यह लीला-तो ज्वालामुखी, 
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कांगड़ा, विन्थयाचल, काशी, कलकत्ते के काली के मन्दिरों को 
प्ेग्नन से स्पष्ट । 

(४ ) जिस धम में चक्राक्नित अर्थात रामानुजी लोगों के 
साथ रहने से ही ऋष्य-हृत्या का पाप होता है, उसे सला सिद्ध 

करना प्यसम्भव है । 

(५ ) जिस भर्म में » पतिवाली द्वरोपदी हो, नियोग से ४ 
सन्‍्तान उत्पन्न करनेवाली कुन्ती ही, तारा जिसने नियोग या 
एनविवाह किया। मंरोदरि, अहिल्या दृत्यादि कन्याएँ कहलाचें, वह 
भरत किस म्रकार सच है। सकता है ? यद्यपि हम नहीं चाहते कि 
पराणों की पाल सालकर मृत हिन्द धर्म को ओर भी गिराने का 
प्रयत्न करें : परन्तु केचल इसलिय लिग्या है कि जिससे समझदार 
दिन्द्रओं को मालूम हो जाय कि जिस का नाम लोगों ने सनातन 
भर रक्‍्खा £, वह वास्तव में पॉयगशिक श्रम है, जिसके कारण 
हिन्दू जानि इस सुतक दशा को पहुँची, उससे द्ानि के अतिरिक्त 
लाभ कु नहीं इसलिये वे अपनी सनन्‍्तान को पेदिक घमे की 


शिक्षा दिल्लाने का प्रयत्न करें | 


| रस क् 
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प्राद्ध शब्द का अब श्रद्धा अथात्‌ मन में अतिष्ठा रखकर काम 
करना है। और जो मन में ऋषियों की प्रतिष्ठा को स्थिर करके 
कहा जाता है वह 'ऋषिश्राद्ध/ कहलाता है और जो पित्तरों के 
बास्‍्ते किया जाता है, वह पिलश्नाद्ध कलाता है। मनुष्य के सति- 
दिन के कत्तव्य जो पंच महायत्ञ कहलाते हैं उन में पितू श्राद्ध 
मौजूद है भानों ये कमर नित्य कर्म में सम्मिलित हैं, जिसका करना 
प्रत्येक मनुष्य के लिये आवश्यक है; परन्तु आजकल श्राद्ध के 
विपय में एक और भंगड़ा प्रारम्भ हो गया है, वह यह हैं कि 
श्राद्ध जीते पितरों का हो या मृतकों का । पौराणिक लोग तो जीते 
पितरों की जगह मृतकों का श्राद्ध कराते हैं और आर्य लोग 
जीवित पितरों का श्राद्ध करना चतलाते हैं। श्राद्ध कर्म तो आय 
ओर पौराणिक दोनों मानते है; परन्तु पौराशिक लोग आश्विन 
मास के पहले पक्ष के १४ दिनों में श्राद्ध करना विशेपतः आवश्यक 
' धर्म मानते हैं अर जिस दिन कोई मरा हो उस दिन ही उसका 
श्राद्ध करना आवश्यक है। अब इस विपय का निर्णय करना कि 
श्राद्ध, सतकों का हो या जीवितों का विवादास्पद है; परन्तु इतनी 
वात में दोनों पत्तों की समानता है कि श्राद्ध पितरों का द्ोता है | 
जीवितों का पितर होना तो दोनों पक्त मानते हैं; परन्तु सतकों के 
पितर होने सें आय-समाज आक्षेप करता है। धर्म सभा और 
पं० भीमप्तेन जी जो सतकों के श्राद्ध को वेदोक़ कर्म मानते हैं 
उनका कत्तेव्य है कि चह पहले मृतकों में पितृत्व धर्म को सिद्ध 
करें और ये भी सिद्ध करें कि मृतकों में पितृत्व धर्म कब तक 
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रहता है। पं० भीमप्तेनजी का यह लिखना कि श्राद्ध एक कर्म का 
नाम है उसके आगे भूत और जीवित शब्द लगाना ठीक नहीं-- 
ऐसाही है जेसा कि कोई मूर्ति पूजक कहे कि उपासना या पूजा 
एक कम का नाम है उसमें जड़ चेतव का झगड़ा जगाना ठीक 
नहीं | अथवा शब्द प्रमाण फ्रों मानना आस्तिकता है, उससें नये 
या पुराने अथवा सत्य औए असत्य का झगड़ा लगाना ठीक 
नहीं। सी उनकी नित्रलता है ; क्योंकि आप अच्छी तरह जानते 
हैं कि आपके माने हुए धमंशास्लकार सनु ने लिखा है कि 
“यतर्स्फेणानुसंघत्तेस धाई बेइनेतर:” ऋषियों का वदलाया हुआ 
और वेदशाखानुकूल तक से अनुसन्धान जो किया जाता है वही 
धरम कहलाता है। जत्रक्ति मनुजी धर्म में तक का प्रवेश मानते 
हैं, तो आपका यह लिखना कि श्राद्ध में तक और जीवित का 
श्र लग.ना ठीक नहीं--यह ठीक नहीं है। कया यह विचार 
करना कि पिवृत्त्वधर्म मृतकों में रहता है वा जीवितों सें तक से 
बाहर है। तक को तो चेद्िक विपयों में सी प्रविष्ट किया ही जाता 
है--जैसा कि लिखा है-- 


श्रोतव्यः भ्रुतिवाक्पेस्यों मन्तव्यश्चोपपत्तिमिः | 
+ दर्शनहे 
मत्वा च सतत ध्येय एते दशनहेतवः ॥ 


अथ--श्रुति अर्थात्‌ वेद के वाक्यों से सुनों और उस का 
युक्तियों से अन्वेपण करो एवं जब अच्छी तरह अस्वेपण हो जाबे 
उत्ते श्रयोग में लाओ यदी फल भाप्त होने के हेतु हैं। बेद्िकथर्म के 
समस्त आचार्यों ने धर्म में बुद्धि का प्रवेश स्वीकार किया ह-- 
अब आप निर्जल विचारों को फेज्ञाने के लिये धर्म को तक से 
प्रथक्‌ करना चाहते हैं जहाँ महात्मा मु ने धर्म के लिये प्रमाख 
नियत किये हैं, वहाँ लिखा हैं-- 
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श्रुतिः स्ूृतिः सदाचारः स्वस्थ च ग्रियमात्मनः । 
45 ७ ध 
एत्तवतुर्विध॑ग्राहुः साक्षाद्रमंस्प लक्षेयम्‌ ॥ 


अथ--श्रति अर्थात बंद, स्प्ृति अर्थात्‌ ऋषियों की पुस्तक 
सदाचार अर्थात्‌ धर्मात्मा पुरुषों का आचार और आत्मा अबाव्‌ 
बुद्धि के अनुसार हावा--यथे चार प्रकार का साज्षात्‌ घ्म कहलाता 
है अगर न्यायदशन को देखा जाने ता वहाँ भी शब्द प्रमाण का 
प्रशंसा से ऐसा ही मिलता है, लिसने धर्म को साज्ञान्‌ करके उपदेश 
क्रिया हो। ( देखों न्याय दशन प्रथमाध्याय का-सूत्र ओर उसका 
वात्थायनभाष्य ) 


आप्ोपदेश! शब्द) । 
आएस्तु साक्षात्कृतधमंत्यादि ॥ 
अथ--आप्त आदि से कहते हैं कि जिसने गुण ओर शुणी 
के सम्बन्ध को प्रत्यक्ष कर लिया अर्थात्‌ ठीक रीति पर जान लिया 


जैसे देखी हुई बातों को कोई मनुप्य उपदेश करे। अथे को मत्यक्ष 


करना ही आप्रि कहलाती है, जिसको यह प्राप्त कहलाता है, अब 
उस शब्द को विभक्त करते हैं--- 


सद्द्विविधो च्टाआशथंत्वात्‌ । इत्यादि । 


अर्थात्‌ वह शब्द दो प्रकार का है, जिसका अर्थ यहाँ दृष्टि 
पड़े वह दृछार्थ हैं और जिसके अर्थ का आगे होना मालूम ही 


वह अहृष्टाथे है यह सांसारिक कार्यों के सम्बन्ध में एक शब्द 
के दो भेद किये गये हैं । ह 


प्रश्न--फिर ये क्‍यों कहते हो ? कक 
उत्तर--वह यह न मान ले कि हृष्टार्थ में ही आप्तोष देश 


पल 
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का प्रमाण है अथ के मालूम करने से। प्रत्युत यह भी मानले कि 
शब्द अच्ष्टाथ में भी प्रमाण है--अथ्थ के अनुमान होने से | 
हि महाशथों ! महात्मा वात्सायन के भाष्य से सालूम कर सकते 
हू, कि जो अथ अत्यक्त और अनुमान से सिद्ध हो सके, उसके 
सम्बन्ध में शब्द प्रसाण हों सकता है--दृष्टार्थ को तो अत्यक्ष से 
देख सकते हैं और अहृष्टाथं को अनुमान से मालूम कर सकते 
हैं जिस अथ को अत्यक्ष और अनुमान दोनों से न वतला सकते 
हों, उस अथे के चतलानेवाला आप्त ही नहीं कहला सकता; क्योंकि 
ऐसे अथ के होने न होने के सम्बन्ध से कोई प्रमाण ही नहीं। 
अब अनुमान के लिये व्याप्ति अर्थात्‌ सम्बन्ध का सिद्ध करना 
आवश्यक है, जहाँ सम्बन्ध ही सिद्ध न हो, वहाँ अनुमान ही नहीं 
हों सकता है इस वास्ते मृतक श्राद्ध के वास्ते जब तक यह न सिद्ध, 
किया जाबे कि मृतकों सें पिठ्धम रहता है और उसके श्राद्ध का 
फल प्रत्यक्ष वा अनुमान से सिद्ध होने योग्य है, तब तक मृतक 
श्राद्ध का वतलानेवाला आप्त नहीं कहला सकता। अगर कहो 
हम वेदों में सिद्ध करेंगे कि मृतक में पिठथर्म रहता है तो वेदों 
से सिद्ध होने के पश्चात्‌ तो प्रत्येक आर्तिक का कर्तव्य है कि 
उसे वक किये बिना सत्य साने ; परन्तु आप बुद्धि के विपरीत 
' अर्थ करेंगे, उसके सही होने के वास्ते आपके पास क्या प्रमाण है; 
क्योंकि वेद बुद्धि की सहायता के वास्ते बनाये गये हैं और उनमें 
जो कुछ लिखा है, बह सव बुद्धि के अनुकूल लिखा है--जैसा कि 
महात्मा कणादजी लिखते हँ-- 


बुद्धिपू्वों वादयक्ृतिचंद ॥ १ ॥ 
अर्थ--बेदों की रचना उसके वनानेवाले ने बुद्धि के अनुसार 
की है या यह कि वेद बुद्धि के अनुसार अर्थात्‌ सहायता देनेवाले 
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$, हो हा ः 


*/ ख्नाये गये हैं। जब कि न के अनुसार बनाये गये हूं 
के कक 


अर 
“ 


! “इसलिये, वैदिक सिद्धान्दों कप कि ू 
' दोप नहीं | अब हम ,*ी तृआड् का अन्वेषण करना 
५-अ्रींहत है तो पृ यहे« पं उत्पन्न होता है किपता, पुत्र का 
सम्बन्धोजीय से है या शरीर में या विशिष्ट में ; क्योंकि जिसमें 
मारा पिंतू सम्बन्ध होगा उसका श्राद्ध करने से हम पिठआडू के 
करनेवाले कहलायेंग । पृत्र यह विचार उत्पन्न होता # कि पिता 
पुत्र का सम्बन्ध शरीर में दे; क्योंकि पिता के बीय से हमारा शरीर 
उत्पन्न हुआ है परन्तु यह वात ठीक नहीं मालूम होती क्योंकि . 
यदि पिता पुत्र का सम्बन्ध शरीर में माना जावे तो शरीर के दाह 
करने से पत्र को पितृहत्या का पाप लगे : क्योंकि शरीर सच्चा पिना 
था परन्तु महात्मा गोतम जी ने छझरीर के दाह करने अवबान्‌ 
जलाने में पातक या दोंप नहीं माना । देखों गौतम संत्र 
अध्याय २० सत्र ४ । 
( शरीरदाहे पातकाभावात्‌ ) 
यह सूत्र महात्मा गौतम जी ने आत्मा के अस्तित्व की 
सिद्धि में दिया है। जिसका अर्थ यह है कि यदि शरीर ओर 
इन्द्रियों के अतिरिक्त कोई आत्मा न होता तो शरीर के 
जलाने में पाप होता--अतः शरीर, के जलाने में पाप नहीं हांता 
इसलिये मालूस होता है कि आत्मा शरीर से प्रथक है--पाप नह 
होता--इसका ओथे यह है कि वेंद ने शरीर के जलाने में पाप 
नहीं माना--जब ये सिद्ध हो गया कि पिता पुत्र का सम्बन्ध 
शरीर सें नहीं--शरीर को जलाने से पितृ-हिंसा का पाप होता था 
तब ये विचार होता है कि पिता, पुत्र का सम्बन्ध जीव अर्थात्‌ 
आत्मा है--अर्थात्‌ पुत्र का आंत्मा पिता के आत्मा से उत्पन्न होता 
है, जेसा कि जाह्मण ग्रन्थों में लिखा है-- 


रा ; द्वारा निश्चय करने से कोई 
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करे 
आत्मा व जायते पुत्र) | 


अर्थात्‌ आत्मा ही पुत्ररूप हो जाता है; परन्तु आत्मा को 
समस्त शाल्चकारों ने अनादि और नित्य माना है--जत्र आत्मा 
उत्पन्न ही नहीं हुआ दो बह पुत्र क्रिस प्रकार कहला सकता है। 
जीवात्मा नित्य होने से सखा है। महाभारत को देखने से इसका 
. और भी प्रमाण मिल जाता है कि पिता, पुत्र आदि समस्त सम्बन्ध 
कमे के सम्बन्ध से उत्पन्न हो रहे हैं, जिस समय शुकरदेंव जी को 
वराग्य हो गया और बह घर से चले तो व्यासजी ने उनको पुत्र 

कर पुकारा तचर शुकदेवजी ने कहा आत्मा सें पिता, पुत्र का 
भाव नहीं, कई जन्मों में मेरा पुत्र हुआ, और ये बात कम सम्बन्ध 
से सम्भव भी है। इसज्ञिये यह बात सत्र सम्भव है कि पिता, 
पुत्र का सम्बन्ध नित्य आत्मा सें नहीं है; इसलिये पिता, पुत्र का 
सम्बन्ध विशिष्ट मालूम होता है अथत्‌ पिता का शरीर और जीव 
मिज्ञकर पुत्र के शरीर और जींव का प्रकट करनेवाला है--तव 
तक पुत्र के वर्तमान शरीर और जीव का सम्बन्ध हैं तब तक ही 
उनमें पिता, पुत्र का सम्बन्ध हे और अब जीव और शरीर का 
सम्बन्ध दृट जाने से विशिष्ट नहीं रहेगा--जीव और शरीर का 
सम्बन्ध जीवन में रहता है; इसलिये रपष्ठ सिद्ध है कि पिता, पुत्र 
का सम्बन्ध भी जीवितों में रहता है, झतकों में विशिष्ट के नाश 





हो जाने से पिठ-घम ही रहता जहाँ प्रिल्ु:धर्म न हो वहाँ 
करने से 
पिठृश्राद्ध कैसा ? क्योंकि जो ४३447 जले से 









ऋषि श्राद्ध द्ोता है, जिसमें 5 


ऋषिश्राद्ध नहीं होवा--इसी वास :र्दत्मू करणारजी ने 
, दशेन में लिखा हैं--- द 
चुद्धिपूता ददाति। ॥ ३ | हत्याद्‌ 
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अर्थ--श्राद्ध आदि दान इत्यादि सब विधिपृर्वक किये जाते 
हैं--जब ये जान लेते हैं कि जिसके वास्ते हम द्वन करते हैं, बह 
दान का पात्र है, तब्र ही दान का फल मिलता है, यदि वह दान 
का पात्र न हो तो उसको दान देने से दान का फल नहीं मिल्ता। . 
लोक में भी देखा जाता है कि जो जिस काम पर नियत हैं, ' 
उसी को देने से गवनमेंट उत्तरदात: होती है | मार्ग चलते अधि- 
कारी को दान देने से चाहे बह गवर्नमेंट की मजा हो अथवा 
नौकर, गवनमेंट उसकी जिम्मेदार नहीं होती। इसी प्रकार जिसमें 
पितृधर्म है, वही पिठ्शाद्ध का अधिकार्री और जिसमें पिवृधर्म 
नहीं वह पिदुआद्धू का अधिकारी ही नहीं और जो पिदश्ाद्ध का 
अधिकारी न हो उसका श्राद्ध करना पितृआद्ू करना कहला ही - 
किस प्रकार सकता है ? रहा ये कि पहले स्वामीजी मानते थे थे , 
सम्भव हैं; क्‍योंकि स्वामी ने कुल वेदों का एक दिन मेंही ' 
फेसला कर लिया था, जिस तरह पर वह वेंदोंका विचार और 
वेदभाष्य करते गये, उसी प्रकार जिसको अचैदिक पाते गये छोड़ते 
गये, किन्तु अन्त सें स्वामी जी मानते थे कि आपका यह लिखता - 
सत्य के नितान्त विरुद्ध है, आप स्वामीजी को प्रत्येक स्थान पर 
अपने जैसा वतलाने का प्रयत्र करते हँ--यह बिलकुल मूल 
है | कहाँ वह शख्स जो ८ वर्ष हुए क्रेवल ३०) भासिक्र का 
नौकर था जो अब तक स्त्री और पुत्रों के प्रेम और स्नेह में फँसा 
हुआ हो और गोल मोल लिखने का अभ्यस्त हो और कहाँ 
वाल ज्हाचारी परोषकारी संन्यासी जिसने संपूर्ण संसार की 
अवेदिक कछुरीतियों को दूर करने का .वीड़ा उठाया और काशी 
जैसे विद्या के नगर पोपगढ़ में अकेले सैकड़ों परिडतों से शास्त्रार् 
किया, जब तक आप काशी में जाकर शाख्रार्थ न कर लें, तबं तक ' 
आपको शास्त्रों और न्राह्म॑णों गनन्‍थों का जानमेषाला नहीं मान 
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सकते | आप अपने मुँह से कुछ ही कहें ओर अपनी क़लस से 
कुछ ही लिख दें, यह आपका अधिकार है और आपने जो 
संस्कार-विधि का यह वाक्य लिखा है-- 
पितरः शुन्द्दद्ध्यम । 
इस मंत्र से तपंश करना लिखा है, क्या आप सिद्ध कर 
सकते हैं कि मृतक पिततरों का तर्पण करना लिखा है नहीं ये तो 
मनु के उस झ्ोक के जो समावतन के सम्बन्ध में अध्याय ३ 
में लिखा है कि अपने पिता को पलंग पर विठाकर अपने धर्म 
को प्रकट करने के लिये प्रथम पानी या घी इत्यादि वस्तुओं से 
उसकी पूजा करे। 
_ गृद्य सूत्रमें तपेण ही इस मंत्र से लिया हैं और स्वामीजी 
ने इस मंत्र से तपणु लिया है, इस लिख देने से यह किस प्रकार 
सिद्ध हो गया कि मृतक पितरों को तप॑ण लिखा है, जब तक 
मृतक में पिठथम का होना सिद्ध न कर लें तब तक आपका 
लेख नितान्त असत्य सममा जावेगा जब कि झतक में पिठुधम 
ही नहीं रहता तो म्तक श्राद्ध के अवेदिक होने में सन्देह ही 
क्या । आपकी यह भ्रतिज्ञा कि जेसे मूर्तिपूजक लोग मूर्ति बेदा- 
नुकूल नहीं ठहरा सकते, आये मृतक श्राद्ध को वेद विरुद्ध सिद्ध 
नहीं कर सकते । * 
परिडतजी महाराज ! हम आपको जोर से चेैलेज्न देते हैं 
कि पहले आप वेद्कि युक्ति और प्माणों से झतकों में पितृधम 
का होना तो सिद्ध करें, जब कि मृतकों में पितृथमे ही नहीं रहता 
तो मृतक श्राद्ध वेद विरुद्ध स्पष्ट सिद्ध द्वी है। पिंठ श्राद्ध तो वेदा- 
.जुकूल है, जिसको प्रत्येक आये मानता है। पंच महायज्ञों सें 
पिठेयज्ञ विद्यमान है, विवाद सत्क में पितृथर्म का है, जिसको 
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आपने छिपाने का प्रयत्न किया हैं। आये समाज की यह प्रतिज्ञा 
यदि होती कि पितरों का श्राद्ध नहीं होना चाहिए, तव तो आप 
का यह लेख कुछ गुनता--आश समाज की यह प्रतिज्ञा क्कि 
मृत्तक में पितृषमे नहीं रहता--जिसमें पिठृथम न हो उसके 
श्राद्ध को पितू श्राद्ध कहना मितान्त असंगत ह--प्रश्नकर्ता ने 
भी सतक श्राद्ध के विपय सें प्रश्त किया था, आपने मृतक शब्द 
को प्रथक करके प्रश्न कर्ता के अभिप्राय के विरुद्ध कर दी, सच- 
मच आपने वही लोकोकि चरितार्थ की कि-- 


आम्रान्‌ पृष्ठ की विदारामाच्रे । 
महाशय जी ! में आपको चेलेड्ल देता हूँ कि आप स्थामी 
दयानन्द सरस्वती के जिस सिद्धान्त का खण्डन करना चाहते 
हैं, उसके खण्डन के वास्ते तेयार हो सब्नम प्रथम इस मस्तकश्नाद्ध 
पर लेख द्वारा विचार हो--यतः आपने मझतक में पितृथम सिद्ध 
करने के लिये कोई प्रमाण नहीं दिया इस लिये यहाँ अधिक 
विवाद नहीं जब आप श्रमाण देंग तब्र उत्तर दिया जावेगा । 


ए 
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वेदिक धर्म ओर अहले-इसलाम के 
अकायद ( विश्वासा ) का झुकाबिला 


यह कहना तो नितान्त अनुचित है कि अहले-इसलाम में 
कुछ भी सचाई नहीं अगर तनिक भी सचाई न होती तो मुसल- 
मानों के अस्तित्व का स्थिर रहना ही कठिन होता। अहले-इसलाम 
में सचाई मौजूद है; परन्तु वह पूर्ण नहीं जहाँ तक मुसलमानों 
के मन्तव्य वेदों से उद्धृत किये गये हैं. वे सम्पूर्ण सत्य से परिं- 
पूरित हैं ; परन्तु वेदों की शिक्षा के विपरीत केवल अरब देश के “ 
विचार अरबी सुधारक ने लिये हैँ न तो वह सत्य ही है. और न 
उन्हें मज़हच से ही कुछ सम्बन्ध है। अब हम अहले-इसलाम के 
मन्तृव्यों और वेदिक धर्म के सिद्धान्तों का मुकाविला करेंगे, जिससे 
वह अन्तर जो सम्पति भ्रम से उत्पन्न होगया है, दूर हो जावे । 
को, ६”, हे 
चबादक धन 
वैदिक धर्म परसात्मा को एक मानता है--उसका कोई शरीक 
नहीं जानता | उसको स्वव्यापक निराकार वतलाता है--सर्वान्त- 
यामी ओर सब शक्तिमान होने से उसके कामों के ब्वास्ते किसी 
पेग़म्बर या फरिशते की आवश्यकता नहीं बतलाया-परसेश्वर 
अपने काम बिना सहायता के सखय॑ करता है | वह स्वयं अत्येक 
- स्थान पर विद्यमान और अपने काम स्वयं करने वाला है । 


अहले-इसलाम 
अहले-इसलाम खुदा को एक वहदहू लाशरीक अद्वितीय 
कहते हैं और उसकी आसमान पर मान कर दुनियां पर उसके 
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हुक्म फरिश्तों और पैंगम्बरों के द्वारा प्रकट होना मानते हैं, उन्होंने 
प्रत्येक ईश्वरीय काम के वास्ते एक-एक फरिश्ता मुकरर कर रखा 
है, बह अपने गुणों से प्रत्येक स्थान पर विद्यमान 5; परन्तु 
जात से ( स्वयं ) अश मुअल्ला ( आसमान ) पर है। 
अन्चजए्‌ 

जब कि ईश्वर को एक मानते हैं तो उसके कामों की सहायता 
के लिये पेग़म्वरों और फरिश्तों का नियम करना ईश्वर को 
ससीम ठहराना है। जो उसकी शान (सम्बन्ध ) में छुफ् 
( नास्तिकता ) है। हमारे बहुत से मुसलमान भाई कहेंगे कि 
हम ईश्वर को अद्वितीय मानते हैं. तो हम उनसे प्रश्न करते हैं कि. 
' अद्वितीय को तुम ससीम मानते हो या असीम, यदि ससीम मानो 
तो उसके साकार होने से सावयव मानना पड़ेगा और जो वस्तु 
सावयव है वह नाश होनेवाली है और जो नाश होने वाली 
वह ईश्वर नहीं हो सकती । यदि बह असीम है तो पेग़म्बरों और 
फरिएतों का मसला ग्रलत होगा ; क्योंकि पैगम्वर कहते है पेगाम 
( समाचार ) लाने वाले को और पेगाम सदा फासिले ( अन्तर ) 
से आया करता है। यदि इश्वर ओर मनुष्यों में अन्तर मान 
लिया जावे तो इंश्वर ससीम सिद्ध होगा। इसलिये पशम्वरों 
का मसला इन्सानी बनावट है अगर लोग पेग्मम्बरों को रिफामर 
( सुधारक ) कहें तो ठीक हो सकता है; परन्तु उस दशा में 
वहो का आना ठीक माना जाबे तो भी ईश्वर को सीमाबद्ध मानना 
पड़ेगा ; परन्तु असीम के पास आना जाना नहीं बन सकता | अब 
ईश्वर कों ससीम माने तो नास्तिकपन से व कर दोपारोपण 
होता है । इसीलिये वही का आना भी ग़लत मालूम होता है 
अब अगर फरिश्ते ख़दा के कामों में बतौर एजेण्ट तसलीम॑ किये 
जावबें तो भी इश्वर को ससीस मानना पड़ेगा ; क्‍योंकि असीम 


5 
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एज्ञेस्ट हा नहीं सकते | इसलिये इश्चर का अद्देत जो इसलास में 
था, बह कायम नहींई रहेगा। 


<: (5 
इलटाम और आमंससाज 

आयसमाज दोाष्ट के आरम्भ में परमात्मा की ओर से एक 
पृण शिक्षा से भरा हुआ इलहास ( ईश्वरीय ज्ञान ) नाजिल 
( प्रकट ) होना स्वीकार करता है, जिस प्रकार परमात्मा ने आँखों 
का सहायता के लिय सष्टि के आरम्भ सें सूरज बनाया, इसी 
तरह मारुपी वृद्धि को धर्म का मार्ग दिखलाने के वास्ते सृष्टि के 
आरम्भ से चेद, जो ज्ञान विज्ञान का सूथ हैं, उन आपियों के दिल 
सें ज्ञिनकोीं परमेश्वर ने सब्र से प्रथम उत्पन्न किया था उपदेश 
किया ओर उन्होंने आगे दूसरे ऋषियों को पढ़ाया । इस तरह सृष्टि 
फे आरम्भ से शिक्षा क्रम जारी किया, जिससे सम्पूण सष्टि पर 
लाभ उठाती है । आयेसमाज इश्वर के ध्षान को दूसरी वार प्रकट 
होना स्वीकार नहीं करता ओर नाहीं अपूण शिक्षा को इश्वर का 
उपदेश कहता है; क्योंकि आवश्यकता फे समय आविष्कार 
करना सालुपी स्वभाव है और आवश्यकता से पूृत् आविप्कृत 
करना इंश्चर का | कारण कि वह सबनज्ञ है, इस लिय उसका ज्ञान 
शअ्पर्ण नहीं हो सकता कि जिस से बेदिक धर्म में संशोधन अथवा 
निषेव करना पढ़। मंह्रख कंस्स के अथ ही उस संसृस्व होने- 
वाले हुक्म की अनावश्यकता वा हानिकारक होने का हेतु है और 
जो अनावश्यक अथवा हानिकारक उपदेश करता है, वह स्वेक्ष 
शवर नहीं कहला सकता | इसलिय इंश्वर को अपूर्ण उपदेश का 

देने बाला मानना उसकी विद्वत्ता पर धच्चा लगाना हैं। 


इलहाम और अहले इसलाम 
अहले इसलाम भी इखर की ओर से इलहाम का नाजिल होना 
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तसलीम करते हू; परन्तु उनके यहाँ इश्वर की आज्ञा जो इलहाम के 
द्वारा हनियाँ पर नाजिल होती ह, उसे वरावर बदलता रहता हे ओर 
इश्वर सदव नवीन-नवीन पराम्त्रर भेजता रहता है और जा पराम्वर 
आता हैं, वह ख़दा की तरफ से नह आता लाता है । पहली आतक्षा का 
निपिद्ध करता है--अहलइसलाम के ख्याल में जो हाक्रिम आवेगा, 
उसी का कानून या शरीयत प्रचलित होगी। गोया वह पग़म्वरों को 
तब्दीजी को हाकिस की तब्दीली समभते है, जिससे सिद्ध होता 
हैँ के उनका हाकिम इंश्वर नहीं त्रल्कि पंगम्बरों को हाकिम 
मान कर भी उनके कानून का चदलना तसलीम करते ह--ज्ो 
लोग ख़दा को हाकिम मानते हैं, उनके ख्याल में शरीयत का 
बदलना नामुमकिन हो सकता है और जो लोग पेशम्वरों को 
हाकिम मानते है, उनके ख्याल में शरीयत का बदलना आवश्यक 
वात है। जब मंसा आया तब उसने तौरेत प्रकट की और जब 
दाऊद आया तव जबूर हुई | जब मसीह आया, इंजील आई और 
जब मुहम्मद साहव का वक्त आया तव क़रान नाजिल हुआ--अब 
स्पष्ट अवट हूँ कि ये पुस्तके इश्व॒रीय ज्ञान को नहीं अत्युत उपयुक्त 
पग़म्बरों की आज्ञायें हैं, जो कि उनके पश्चात दसरे पेग़म्बरों को 
शरीयत से निर्षिद्ध हो जाती हैं। ज्ञिस प्रकार अकघर का क्रानून 
जहाँगीर के समय तक रहा, जहागीर का क़ानून शाहजहाँ के समय 


में वदल गया, इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि अहले इसलाम के यहां 
कोई इलहाम नहीं वल्कि शरीयत हैं | 


रूह--जीवात्म। और आर््यसमाज 


आययसमाज के सभासद वेदों की शिक्षा के अनुसार आत्मा 
को अनादि और ईश्वर की मिलकियत सममभते हैं, उनके विचार 
में जोबात्मा कभी अभाव से भाव में नहीं आई ; परन्तु उसका 
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शरीर के साथ सम्बन्ध होता है, जिसे उत्पन्न होना कहते हें ॥ 
क्योंकि उत्पन्न होने के अर्थ--प्रकट होना है और आत्मा शरीइ 
के ग्रिना किसी प्रकार प्रकट नहीं हों सफदी। इस वास्ते शारीरिक 
सम्बन्ध को लोग उत्पत्ति कहते हैं. और जीवात्मा का एक शरीर 

| छोइकर दसरे में जाना स्वीकार करते हैं और उनके खयात्त में 
जीव शरीर से पृथक हीना मृत्यु है । 


जीव और अहले इसलाम 


मुसलमानों के सिद्धान्तानुकूल जीवात्मा उत्पन्न हुआ--और 
बह शरीर के साथ ही उत्पन्न दाता है: परन्तु जीव का नाश होना 
स्वीकार नहीं करते--जीवात्मा अपने शुभाशुभ कमा का फल्े 
अदत तक भोगता रहेगा, वह शरीर से एक वार निकलकर दुवारा 
जन्‍म नहीं लेगा--फ़यामत ( प्रलय ) के दिन वह अपने कमों 
के हिसाब के बास्ते ईश्वरीय दरवार में पश होगा, मृत्यु के दिन 
से प्रनय तक न मालम कहाँ रहेगी | 

अन्चेपण 

अहले इसलाम की रूद न तो वाजिबुलवजूद है; क्योंकि 
वाजिवलवजद उत्पत्ति से रहित होता हूँ ओर नाहीं झुमक्रिन- 
उल्वजूद है; क्योंकि मुमकिनउल्षवजूद का नाश आवश्यक है सिवाय 
चाजिवुलबजूद और मुमक्रिनउ्तवजूद के तीसरे मुमतनउलवजूद 
ही हो सकता है, क्या जिस मत से जीवात्मा हां मुमतनउलवजूड 
हा उस मजहय में कभी इल्मरूहानी हो सकता है ! लेकिन जब 
पश्रप्रदर्शक अ्शिक्षित अर्थात्‌ नितान्त विद्या रहित ही ता एसी 
असत्य बातें मजहव सें दाखिल होना दी चाहिये यह आश्चय 
नहीं। यतः जीव के बिना मनुप्य के शरीर में विवेक नहीं ही सकता 
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जेसा कि मुद्र के शरीर को देखने से प्रकट ह ; परन्तु जीवित 
मनुष्य विवेक रखता है, जिससे मालूभ द्ोता है कि मनुष्य, शरीर 
ओर जीव दो वस्तुओं का नाम है पस मुसलमानों के मत के 
अलडुसार जो रूह मुमतनउलवजूद की सीमा में आती ६ वह जीव 
संसार में मौजूद है। जिससे स्पष्ट म्कट हैं कि मुसलमानों के सिद्धांव 
विद्या और ब्द्धि के अनुसार नितान्त मिथ्या हैँ कोइ यांग्य से 
योग्य विद्यात ओर मोलवी मुसलमानों के सिद्धान्त को विद्या आर 
बुद्धि के अनुसार सिद्ध नहीं कर सकता। इसी बारे मुसल- 
सानों के घुजुर्गों ने अक्रायद इसलाम में अफक़ल के दस्तल को 
से किया था ओर भमन्तक़ ( तक ) पढ़नेबालों का तुन्छ दाप्द 
से देखा था और सिवाय तलवार के मुसलमानों की सदाक़त 
की कोई दलील पेश नहीं की थी : परन्तु अब समय आ गया 
कि जिस प्रकार ओर पंग़म्बरों की उम्मतें अपने गलत अम्ननयद को 
वजह से तवाह हा गई ऐसे ही इसलास का भी इल्म और अक्रल 
समय पर व्यर्थ-सा सात्रित हुआ। इस वास्ते इसलाम के वि 

तावीलों के भरोप्ते पर अक्लायद इसलाम को परीक्षा पर लाने को 
तेयार हो गये, जिससे दिनिप्रति दिन इसलामकी क़लई खुलने लगी । 


छझाक्त 


मज़हव की इल्लत गाई ही निजात जिसके अर्थ छयूटना है-- 
किससे छूटना ? पाशविक इच्छाओं से, जो पाप और दुःख का 
हेतु ह--जिन मतों की मुक्ति अपनी इच्छाओं से रहित नहीं 
वस्तुत: उस मृत के श्रबतेकों को मुक्ति का पता ही नहीं लगा 
इसलिये मतों के मुकाचिले में मुक्ति के सिद्धान्त की ओर ध्यान 


देना सबसे आवश्यक है, इसलिये यहाँ मुफ्षधि के सिद्धान्त का 
अन्धेपण किया जाता है । 
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आयों की सुछि 
आये लोग मुक्ति में किसी अ्रकार का इन्द्रिय--छुख नहीं 
मानते । वल्कि तसाम दुःखों से कूटकर तह्मानन्द को प्राप्त करना 
मुक्ति ख्याल करते हैं चूँकि मुक्ति के कारण हैं और जो वस्तु 
कारणों से उत्पन्न हो वह वाजिवुलवजूद हो नहीं सकती । इसलिये 
वह मुक्ति को मुस॒किन उल वजूद अर्थात्‌ आदि और अन्तवाला 
स्वीकार करते हैं। 
७५ कर 
सुसलमानों की मुक्ति 
मुसलमान लोग आत्मिक मुक्ति से तो नितान्त अपरिचित हैं 
इनकी मुक्ति ७० हूरें अर्थात्‌ सुन्दर ख्रियाँ और “गरिलमान? अर्थात्‌ 
, खूबसूरत लौंडे सोती के रंगवाले और एक अकार का मद्य और 
खजूर! आदि मेत्रा अर्थात्‌ इन्द्रियों की इच्छाओं के पूरे करने 
के सामान हैं। अहलेइसलाम मुक्ति को उत्पन्न हुआ तो मानते 
हैं ; परन्तु प्रलय तक मानने से उसका नाश नहीं मातते | इसलाम 
की समभ में उसकी मुक्ति इन्द्रियों की इच्छाओं में पूर्ण होने 
' के कारण मुक्ति कहलाने के योग्य नहीं; किन्तु जो इच्छायें 
मुसलमान मत के संस्थापक के हृदय में थीं, जिनकी शिक्षा 'कुरान? 
से निकलती है वही वस्तु वहिश्त में बतलादी | कुल मुसलमानों 
'के लिये एक साथ चार औरतों के साथ निकाह विहित रक्‍खा; 
परन्तु खयं उससे अधिक खरियोँ कीं, जिस पर समझदार समझ 
सकता है कि इसलाम का संस्थापक वहुत-सी ख््ियों की, इच्छा- 
. थाला था इस वास्ते खर्ग सें उसने ७० हूरं वतलाई औरू 
यतः आप अशिक्षित थे इसलिये मुक्ति के स्थान को छोड़कर 
मुमतनउलबजूद के गढ़े में जाभिरे | क्‍योंकि इसलाम की मुक्ि 
मुसतनउलवजूद है. कारण यह है कि इसलाम की मुक्ति का आदि 


है 
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है और उसके कारण भी हैं इसलिये वह वाजिदुलवजद की सीसा 
से वाहर है। यतः वह प्रलय तक रहनेवाला है इसलिये उसका 
अन्त नहीं ? अतश्व मुमकिनुरूवजूद की सीमा से बाहर है 
क्योंकि मुमकिनउलवजूद दो नप्नी (शान्यों) के मध्य होंना 
आवश्यक है और प्रलय तक की मुक्ति में एक शून्य है, जो उसकी 
उत्पत्ति से पूत्रे थी और दूसरी शून्य जो नाश के पश्चान्‌ होती 
है प्रलय तक होने से विद्यमान नहीं । जिसने इस मसले को 
हरएफ वस्तु नाश होनेवाली है रद कर दिया, इसलिये प्रत्नयान्त 
तक की मुक्ति न तो वाजिबुलबजूद हैं और नहीं मुमकितुलवजूद 
लिहाजा मुमतनउल्वजूद होने में क्या शक्र हैं। बस चिद्वाव लोग 
इसलाम को मुसतनउलवजूद के गढ़े में गिरा हुआ ख्याल करते 
हैं। अव्चल उनका जीवात्मा मुमतनतनडलवजूद दूसरे उनकी 
मुक्ति शुमतनवजूद इसलिये जब कर्ता का अस्तित्त्व हीं इसलाम 
में मुम॒तनउलवजूद है तो मुसलमान मतानुयायियों को नारी होना 
आवश्यक है | इसलिये इसलाम के ७३ फिरकों में से विश्वासों 
की अपेक्षा से ७२ संप्रदाय नारी हैं. केबल एक फिरक़ा नाजी है 
सो उसका कुछ पता नहीं कि कौन-सा फ़िरक्ा नाजी है। वलिहाज़ 
शेमाल तो एक फ़िरक़ा भी नाजी नहीं, जब अहले इसलास की 
।> कि 
मुक्तिकी यह दशा है किन तो बलिदहाज़ अक्लायद कोई नाजी 
और निजात मुमतनउलवजूद फिर किस श्रकार कोई बुद्धिमान 
इसलाम सें जा सकता है ; परन्तु मूखे और बिपयों के दास हूरें 
खजूर शराब तथा गिल्ममान के लालच से इस मजहव को 
स्वीकार कर सकते हैँ। इसी वास्ते रसूल ने अव्वल तो ४ यार 
बनाये अर्थात्‌ २ जमाई और २ सुसर अर्थात्‌ “अली” और 
4उसमान्‌” ,तो हजरत के जमाई थे “उमरः तथा 'अबूबकरः , 
+ सुसर थे जब ये घर का समुदान बन गया तो 'जैंदः गुलाम 
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ओर कुछ रिश्तेदारों कों मिलाकर तलवार के जोर से इसलाम को 
'फेलाया--हजरत के जीवन चरित्र को देखने से स्पष्ट मालूस होता 
हू कि अहदः और “चढदरः के युद्धों में तथा अन्यान्य अवसरों पर 
हजरत के दाँत तक शहीद हुए ; परन्तु क्या कोई आत्मबिद्या का 
प्रेमी इसलाम को ईश्वर की ओर से मान सकता है ! जब किन 
तो इसलाम्त में आत्मविद्या और न मुक्ति सें ब्रह्मानन्द्र का लेश 
प्रत्युत विषयों के भोग और वह भी मुमतनउलवजूद पस यदि ऐसे 
ही मत ईश्वरीय कदलाने लगे तो यह लोकोक्ति चरिताथ होगी । 
अगर ई मुकतवस्त ई मुल्लां। 
कारे तिफलां तमाम ख्याहिद शुद्द ॥ 
धक्तायथद ह्सलास पर अक़ली नज़र 

प्रिय मित्रों ! मुसलमानों के विश्वास में मुक्ति का आदि 
तो माना हुआ सिद्धान्त है; परन्तु उसका अन्त नहीं । अब आप 
सोचें कि जब सष्टि नियम तो यह है कि प्रत्येक वस्तु जिसका 
आदि होता है नाशवान्‌ मालूम देती है; परन्तु इसलाम आदिधाली 
चस्तु को अलय तक रहनेवाली मानता है यह भूल बहुत भारी है। 
इसके अतिरिक्त जब ये देखा जाता है कि संसार में एक किनारे 
वाला दरिया कहीं नज़र नहीं आता, चाहे किसी चीज़ के किनारे 
न हीोंये दूसरी वात है यदि किनारा हो तो एक कभी नहीं हो 
सकता--अर्थात्‌ जिसका आदि न हो, उसका अन्त नहीं होता 
परन्तु जिसका आदि हो उसका अन्त भी अवश्य है। यतः 
मुसलमानों के बिश्वासों में इस प्रकार की असंख्य विद्या और 
बुद्धि की निर्बलतायें विद्यमान थीं और मुवाहिसे ( विवाद ) में 
अहले इसज्ञाम उनके सिद्ध करने में अशक्त थे, इसलिये इसलाम 
में मज़हब की अक़ल से तहकीकात न करना बतलाया है। 
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प्रिय महाशयों ! मुसलमानों के विश्वास्ों में मसलए-- 
क्रयामत (ग्रलय का सिद्धान्त ) भी एक माना हुआ सिद्धांत 
है ; परन्तु इस मसल पर विचार करने से झुसलमानी मत के - 
संस्थापकों के विद्या ओर बुद्धि से शून्य होने का ग्रमाए स्पष्ट 
रीति पर मिल जाता हैँ | 

हमारे मुसलमान भाई अपने विश्वासों में ये मानते हैँ कि 
जब कोई मलुष्य मर जाता है ठो मुनकिर व नक्रीर व 
दो फरिश्ते उसकी कन्न पर आकर चन्द सवाल करते हैं और 
उसके पश्चात्त प्रलय के दिन इश्वर प्रत्येक मनुष्य के कर्मों 
का हिसाच करता है इसका प्रमाण मुहम्मद साहब के लाहौर 
के छपे उदं जीवनचरित्र के प्ृ० २४० और २५१ के देखने से स्पष्ट 
मिलता है; क्योंकि मुहम्मद साहब का इकलौता वेटा इम्राहीम 
मर गया तो उसकी कन्न पर मुहम्मद साहब ने ये शब्द कहें करि-- 
'ऐ मेरे वेंटे ये बात कह कि खुदा सेरा मालिक है--खुदा का 
रसूल मेरा बाप था और मेरा सज़हच इसलाम [”? 
यह काररवाई मुहम्मद साहब ने इस लिये की थी कि वच्चे 
को फ़रिशतों के अश्नों के उत्तर देने के लिये तय्यार करे जो मुसल्न- 
मानों के धार्मिक विश्वास के अनुसार मुर्दे को क्ञत्र में देने 
पढ़ते हैं । 

प्रिय मित्रों ! आप गौर से सोचें क्लि मुहम्मद साहब और 
उनके मानने वाले मुसलमानों को इस वात का ज्ञान नहीं कि 
मृत्यु केबल जीव और शरीर के प्रथक होने का नाम है जब जीव 
शरीर से निकल जाता है तब सृतक कहलाता है | इस दशा में वह 
किसी के प्रश्न का उत्तर नहीं हो सकता और मुर्दे का क्त्र सें 
डाल कर. उससे अ्श्नोत्तर करना क्‍या अर्थ रखता है ! क्‍योंकि 
कम करने वाला जीव तो शरीर से पहले प्रथक्‌ हो चुका अब 
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' मतक शरीर जिसने रत्रयं कोई कर्म नहीं किया, केवल जीव ने जो 
इस शरीर का स्वामी था, कस किये थे । अब इस बेचारे शरीर से 
उन दोपों के सम्बन्ध सें प्रश्न किये जाते हैं, यहाँ पर यह लोकोक्ति 
चरिताथ होती है-- 

एक सीधा सादा सिपाही कहाँ जा रहा था, सातग॑ में उप्ते ज्ञात 
हुआ कि कोई आदमी किसी निर्दोपी का वध कर रहा है--बह 
तत्काल उस ओर पहुँचा परन्तु उसके पहुँचने से पूर्व ही वधिक ने 
उसको वध कर दिया था, अब सिपाही उसके पीछे दौड़ा, उस 
वधिक ने अपनी तलवार को फेंक दिया। सिपाही ने अपने सीधे- 
पन से यह समझ लिया कि वस बधिक का पीछा छोड़कर 
तलवार को पक्रड़ थाने में लाया और वहाँ पर लिखवा दिया कि 
इसने एक आदमी का खून किया है, इस वास्ते इस अपराधी को 
पकड़ कर लाया हूँ। अकस्मात्‌ दारोगा भी इसी प्रकार के थे, उन्होंने 
तलवार से प्रश्न किया कि क्योंरी ! तूने मेरे इलाके में खन किया 
भला तलवार इसका क्या जवाब देती--दारोगा साहब ग़स्प्ते में 
आ चिल्लाकर बोले--तू उत्तर क्‍यों नहीं देती--निदान इसी 
प्रकार एक घंटे तक अपनी मूखता से तल्नवार पर क्रोध किया ; 
परन्तु उत्तर न मिला । इतने में एक समझदार आदमी वहाँ पर 
आ गया, उन्होंने इस तमाशे को देखकर पूछा--अरे भाई क्‍या 
मुआमिला है ? सिपाही ने कहा--अजी महाशय ! मेरे सामने 
इस तलवार ने एक आदमी का वर किया। अब हम इससे 
प्रश्न करते हैं तो उत्तर नहीं देती, यह बड़ी ढीठ है । उस समभद्ार 
ने उनकी वेवकूफ़ी को मालूम करके कहा--कहो जमादार इस 
मनुष्य को इसी तलवार ही ने वध किया था, या इसके साथ 
कोई और भी था ? सिपाही ने कहा--महाशय ! एक आदमी और 
भी था, जो भाग गया था ; परन्तु काटा तो इसी ने । 
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सममद्धार--तुमने आदमी को क्‍यों ने पकड़ा ९ 

सिपाही--महाशय ! बह भाग गया और मुझे! पकड़ने की 
आवश्यकता भी न थी; क्योंकि वध तो इसने किया था, न कि 
उसने । ॥ 

क्या उसके बिना यह अकेली कतल कर सकती हू 

सिपाही--क्या वह इसके बिता क़तत्न कर सकता था ? 

सममभदार--तो यह कहो न, कि दोनों ने मिलकर कत्ल किया, 
फिर तुम अकेले को क्‍यों पकड़ लाये ९ 

सिपाही--महाशय ! वह साथी नहीं था ; क्योंकि भाग गया 
अगर इसका साथी होता तो इसे छोड़ कर भाग क्‍यों जाता ९ 

सममभद्ार--सच है जनाब ! उसके पकड़ने में तो कष्ट भी 
होता, इस बास्ते आप इसी को पकड़ लाये, खैर यह तो वतलाइये 
कि कत्ल इसने फिस अकार किया, जब कि उसके भीतर इच्छा 
दी न थी और वह इसके विना दूसरे शत् से बंध कर सकता 
था ; परन्तु यह उसके बिना कुछ भी न कर सकती थी--सममः 
दार आदसी की इस वात को सुनकर सिपाही घचराकर घोला-- 
सुनो महाशय ! तुम पुलिस से तकबाद करते हो--हमारे इलाके 
में विद्या और बुद्धि का प्रवेश नहीं, यदि यहाँ उन्तको दखल 
दिया जाता तो थे हमारी कुल प्रजा को कल ही विद्रोही बना देते, 
कोई भी हमारा नाम्र लेता न रहता, तुमको हम इस वक्त हुक्म 
देते हैं कि तत्काल हमारे इलाके से बाहर चले जाओ, यदि तुमने 
फिर कभी यहाँ आने का विचार किया तो चिद्रोही के अपराध 
में फॉँसी दी. जावेगी । 

प्रिय मित्रो ! ये अन्धेर नगरी चौपट राजा का मुआमणा 
अक्लायद्‌ इसलाम में मौजूद है। जो तक को दखल- दे, वह 
नास्तिक कहलाये और जो तरकशून्य--पशुओं की भाँति बुद्धि और 
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विद्या के विपरीत बातों को अपना सिद्धान्त बतलावे, वह सौमिन 
( धर्मात्मा ) है। 

यह आक्षेप जनक वार्ता थी अब असल मज़मून की ओर 
विचार कीजिए | अगर मुसलमान भाई थे कहें कि मुर्दों में भी 
जीवात्मा होता है और उसकी क॒न्न में जाता है तो इससे वढ़ 
कर दावा वेदलील और क्यां हो सकता है ? क्योंकि झतकों में 
जीव का कोई गुण मालूम नहीं होता; चूंकि ससीम ईश्वर जो 
कि तख्त पर बेठा हुआ है, आत्मा जेसी सूक्रम वस्तु को पकड़ 
नहीं सकता था और नाहीं उसके फ़रिश्तों में बेसववब ससीम और: 
साकार होने के ये शक्ति है, इसलिये बेचारे ने शरीर से ही 
प्रश्नोत्तर करने आरम्भ कर दिये। दूसरे इस सिद्धान्त से ईश्वर 
दूसरे का आश्रित ठहर जाता है| क्योंकि इसका काम ए्जेस्टों 
के बिना चल्ल नहीं सकता | तीसरे ईश्वर के सबज्ञ होने पर भी 
इसमें दोप आरोपण होता है। क्‍योंकि प्रश्न अज्ञता की दशा में 
हुआ करता है, जैसा कि एक योग्य आदमी लिखता है--““चूं 
दानी व परसी सवालत खतारत” अर्थात्‌ “अगर तू जानता है 
और पूछता है तो तेरा सवाल ग़लत है।” चूंकि ईश्वर सर्वज्ञ 
है इसलिये मुनकिर ओर नक्रीर के द्वारा प्रश्रोत्तर करके उससे 
ईश्वर का शुभाशुभ कर्मों का फल देना मू्खों की मनगढ़न्त है; 
जिस प्रकार हिन्दू मूर्लों ने, यम और उसके दूत और चित्रगुप्त 
और उसका वहीखाता गढ़ लिया है, इसी प्रकार मुसलमान मूखों 
ने मसुनकिर और नकीर का मसला गढ़ लिया है। अब रहा प्रलय 
के दिन का हिसाव, इससें यह आज्षेप उत्पन्न होता है कि जो 
मनुष्य मरता है, उसका जीव प्रलय के पहले यहाँ रहता है और 
शुभाशुभ कर्सों के लिये एक ही दृवालात नियत है या प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
स्थान । यदि कहो कि एक ही स्थान तो इससे बढ़कर अत्याचार 
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और क्यो हो सकता है ? “अन्येर नगरी चौपट राजा--टके सेर 
भाजी टके सेर खाजा” अर्थात्‌ नेकों को भी हवालात और वबढों 
को भी ऐसा अंधेर किसी सांसारिक राजा के राज्य में नहीं तो उस 
न्यायकारी जगदीश्वर के राज्य में किस प्रकार हो सकता है यदि 
कहो कि नेकों के लिये प्रथक्‌ जगह नियत है और बों के लिये 
प्रथक तो वहां सुख दुःख होगा ही वस न्याय हो चुका, अब प्रलय 
की आवश्यकता ही क्‍या है। क्योंकि जीव नित्य मरते हैं. और 
नित्य ही इश्वर उनके कर्मानुसार उन्हें अच्छे या बुरे शरीरों वा 
. मकानों में पहुँचाता है । अतः जब कि ईश्वर नित्य प्रति कर्मानुसार 
अच्छी या बुरी दशा को पहुँचाता है तो प्रलय का सिद्धान्त बिल- 
कुल गलत है और हिसाव करना भी अविद्या के रोग की औपधि 
है अन्यथा सर्वेज्ष तो हिस।व से पहले ही उसके कर्मों की समस्त 
व्यवस्था को जानता है और उसी के अनुसार दुःख वा सुख की 
जगह में पहुँचाता है।। . 
प्रिय मित्रो | मुसलमानों के कयासमत के मसले (मुक्ति के 
सिद्धान्त से ) इसलाम की इन वरतुओं की अनभिज्ञता स्पष्ट रीति 
पर प्रकट होजाती है अर्थात्‌ प्रथम तो इसलाम के संस्थापकों को 
' आत्मा के अस्तित्व का-कुछ भी ज्ञान न था, दूसरे ईश्वर के सर्वक्ष 
आदि गुणों से नितान्त अनमभिज्ञ थे, तीसरे मृत्यु का भी ज्ञान न 
था यदि कोई मुसलमानों की पुस्तकों को अन्वेषण की दृष्टि से 
पढ़े या मुसलमानों के विश्वासों को बुद्धिपूवक सोचे तो उसे 
सानना पड़ेगा कि इसलाम में आत्मविद्या का नाम भी नहीं होता 
जबकि उनकी इंश्वरीय पुस्तक में इस का कुछ भी वर्णन नहीं 
और न मुसलमानों के ईश्वर को जीव के अस्तित्व का ज्ञान 
मालूस होता है, जिससे .स्प्ट रीति पर पाया जाता है कि यह मत 
सालुपी-गढन्त है, इसमें जो कुछ सचाई है वह दूसरे मतों से ली 
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गद है जेसे ४इत्वर को एक मानना” यह वेदिक धर्म से लिया 
गया है। जैसा कि हम ट्रेक्ट नं० २ में दिखा चुके हैं | हाँ उसके 
पास जो कुछ अपना है, चह यह है कि मुहम्भद सली अल्लाह 
अलेउस्सलम पंगम्बर आखिर उल जगा अर्थात्‌ सबसे अन्त का 
है और ईश्वर की पुस्तकों में संशोधन वा न्यूनाधिक्य होता है। 
कुरान खदा की पुस्तक है या मजहव सें अकल को दखल नहीं 
६ या मजहब के वास्ते तलवार से काम लेना चाहिये दूसरे की 
धन सम्पत्ति को लूटकर लोड़ी गुलाम वनालो या दूसरे लोगों 
के धार्मिक मन्दिर गिरादो--सथवा म््रियें लूट में आने से हलाल 
( विहित ) हैं, इसी प्रकार की कतिपय और वातें हैँ, जिनमें आध्या- 
त्मिकता का नाम तक भी नहीं और न सचाई का उससे कोई 
सम्बन्ध हो सकता है । 
प्रिय महाश्यों | हमारे मुसलमान भाई प्रायः सगबे कहा 
करते हैं कि इसलाम की वरावर दुनियां में कोई मत नहीं; परन्तु 
वह उसको बुद्धि से सिद्ध करहीं नहीं सकते ; क्योंकि उन्होंने 
, अन्वेपण में बुद्धि से काम नहीं लिया, अब उनकी आध्यात्मिक 
विद्या पर कुछ और लिखा जाता है| मुसलमानों के मत में जीव 
उत्पन्न होना माना गया है परन्तु प्रश्न यह है कि जीवा- 
त्मा साकार हैं वा, निराकार | यदि कहो साकार है तो उसका 
शरीर सावयव हे वा निरवयव यदि कहो सावयव है तो उसका 
निर्माण किन वस्तुओं से हुआ है और थह नाशवान भी होगा । 
यतः संयोग के वास्ते परमाणुओं के अतिरिक्त और कोई 
नहीं तो सावयच्र मानमे से परमाणुओं के संयोग से आत्मा की 
उत्पत्ति माननी पड़ेगी इस दशा सें जीव और शरीर दोनों प्राक्न- 
तिक ठहर जाचेंगे और यदि कहीं निरवयय है तो परमाणु सिद्ध 
हीगा | प्रिय मित्रों ! यतः प्रकृति में विद्या का गुण नहीं अर्थात्‌ 
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प्रकृति के अवयवों सें विद्या का गुण नहीं पाया जाता और जो 
गुण कारण में दिद्यमान न हो उसको संयुक्त में मानना लितान्त 
विद्या और बद्धि के विपरीत है ; क्योंकि हमने कभी नहीं देखा 
कि १० गर्भ औप्धियों के संयोग से सर्दी उत्पन्न होजाबे अभाव 
से भाव की उत्पत्ति सिवाय मूर्खा के कोई भी नहीं मान सकता ; 
क्योंकि उस दशा में काये और कारण का सिद्धान्त दी जाता 
रेगा--और जब काये कारण का सिद्धान्त गिर गया तो इस 
सिद्धान्त से जिस प्रकार कारण को देखकर काये की उत्पत्ति का 
ख्याल किया जाता है, वह सच गलत हो जावेगा आर उस बचक्त 
सिवाय मोठे-मोदे सिद्धांतों के कुलत्त आने वाले काम बन्दत ही 
जावेंगे। यतः मनुष्य और पशुओं में केवल इतना अन्तर है कि 
मनुष्य कारण को देखकर काये की उत्पत्ति का ख्याल करके आगे 
के लिये प्रवन्ध करता है ये सब काम चन्द्र हो जावेंगे केवल पशुओं 
को भाँति बतसान का प्वन्‍्ध करना ही मनुष्य का कत्तेव्य 
हो जायगा | 

प्रिय मित्रो ! उसलाम की इलहामो पुस्तक में जेसी पररुपर 
विरुद्ध आज्षायें हैं, इनके देखने से मालूम होता है कि इन पुस्तकों 
का चनानेचाला विद्या से शून्य था; क्योंकि विद्वान पुरुष अपनों 
वात की आप काट नहीं सकता। जब साधारण विह्ान्‌ अपनी वात 
को समभकर कहते और उसका पालन करते हैं. तो ईश्वर जो 
नितान्त सर्वश्ञ और अद्वितीय है क्रिस प्रकार अपन्ती वात का 
खण्डन कर सकता है और कुरान में तो एक स्थान पर ईश्वर को 
सबका स्वामी वतलाया गया है | देखो सूरत फ्रातहा परन्तु बहुत 
जगह “क्ल्लुल काफ़िरीन” अर्थात्‌ “काफिरों के कत्ल? को आज्ञा . 
दी गई है--चहुत से लोग कहते हैं कि काक्रिर किसे कहते हैं 
अगर कहो जो खुदा को न मानता हो--वह काफ़िर है अथवा जो 
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इश्वर को उसके सर्वोत्कट शुणों को प्रथक्‌ करके केचल उसकी 
निन्न्षतायें आविष्कृत करके इंश्वर का अपमान करता हो--जैसे 
मूर्तिपूजक इत्यादि ईश्वर की महत्ता के विपरीत कार्य करते हैं तो 
इसलाम पर नास्तिकता का दोप स्वयं आजाता है : क्योंकि उसने 
असीम ईश्वर की जगह ससीम और अनादि स्वामी के स्थान मेँ 
उत्पन्न हुआ स्वासी और पुरातन के स्थान पर नूतन सिंहासनासीन 
ओर सब शक्तिमान को दूसरों को आश्रित चना दिया, जिससे 
दर्नियां में चारों तरफ़ पापों का जोर फेल गया और यदि आप 
ध्यान से देखें तो वत्तमान समय में भी इसलाम की असत्य शिक्षा 
के कारण लाखों निर्दोष व्यक्तियों के खन हो रहे हैं, करोड़ों मनुष्य 
मूखता के रोग में असित है और असंख्य आदमियों ने पक्तपात 
' के कारण सचाई से शत्रता ग्रहण करली है | 

प्रिय पाठकों ! यदि आप देखें कि इसलास में कितने आदसी 
शमानदार हैं जो आत्म संयम करते हैं, जिनके दृदय में न्याय 
ओर सचाई का घर है. और जिनको इेश्वर का भय है तो आप 
बहुत ही कम व्यक्ति इस अकार के पायेगे--अगर रंडियों का 
गिरोह है तो इसलाम में--अगर मू्खता का जोर है तो इसलाम 
में, अगर पक्तपात और रक्तपात का शोर है तो इसलाम में-- 
इसकी वड़ी भारी वजह यह है कि धुने, जुलाहे, कसाई, 
भठियारे, चिड्ठीमार इत्यादि समस्त ज्लुद्र जातियाँ इसलाम 
प्रटपोपक हैँ, जिनमें अविद्या के काग्ण क्रोध, स्वाथपरता और 
आवेश अधिक होता है और ज्षुद्रता के कारण अच्छी संगरतति 
से नितान्त शुल्य होते हैं--प्रिय मित्रो | इसलाम के छुद्र--लोग 
ही स्पार्थी नहीं होते प्रत्युत बड़े-बड़े विद्वान और संयमी सुसल- 
मान भी स्वार्थ के वशीभूत पाये गये हँ--तथा इसलाम के बड़े 
सहायक और संयमी बादशाह आलमगीर का हाल पढ़ो तो 
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इसलाम की शिक्षा की सारी केफियत शलत होती हुई दृष्टि 
आवेगी--आलमगीर ने बाप को क्रेद क्रिया--भाइयों की थोखा 
देकर मरवा डाला--अपने निकटवर्त्ती वंश में से अपनी सन्तान 
के अतिरिक्त किसी को शेप न छोड़ा, क्या इसलास ने उसको 
इस पाप से रोका ? विलकुल नहीं--क्या उसको किसी ने छुरा 
कहा विलकुल नहीं--सोचने का स्थान है कि जिस मत में पिता 
की प्रतिष्ठा के स्थान में उनको फ्रेद करना दुरुस्त, हो वह मत 
ईश्वर की ओर से ही सकता है ? यदि किसी साम्प्रदायिक 
प्रयोजन से यह काम जारी होता तो कदाचित्‌ कोई मुसलमान 
जुबान हिला भी सकता ; परन्तु अब किसी के पास उत्तर ही 
नहीं | क्योंकि ओऔरंगज़ेव ने अपने पिता शाहजहों को जो राज- 
सिंहासन का अधिकारी था, राज्य देना चाहता था क्या अपने 
भाइयों को जो मुसलमान हो मार डालना ईमानदारी है, जैसा कि 
ओऔरंगज़ेव ने किया। 

प्रिय महाशयों ! यदि आप इस अत्याचारी चादशाह के 
सम्प॒र्ण वृत्तान्त पढ़ेंगे तो उसके हिन्द्रओं पर अत्याचार करने से 
आपको जो हुःख मालूस दोगा, बह निष्प्रयोजन मालूम होगा। 
क्योंकि वहाँ से आपको मालूम हो जायगा कि इसलाम की 
प्रकृति ही अत्याचार है। जब मुसलमानों ने अपने स्वार्थ 
लिये बाप तक को क्रेद किया--भाई भत्तीजों को मार डाला तो 
इस प्रकार के स्वार्थी और अत्याचारियों से हिन्द्रओं को कष्ट ने 
पहुँचता तो आश्वय की बात थी और मुसलमानों ने अपनी 
प्रकृति के अनुसार ईश्वर को भी न्‍्यायी--दयालु--कऋर 
अत्याचारी बना दिया और यहाँ तक उसकी मान हामि की 
उसको शैतान के मुकाबले में जगा दिया | क्योंकि शतान संदेव 
इश्वर के भक्तों को बहकाता है और भूंठ तथा अत्याचारी उसका 
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भी नहीं बिगाइ सकते और संसार में मुसलमानों के 
फथनानुसार शेतान की प्रजा क्र और अत्याचारी ईश्वर की 
अपेज्ञा बहुत अधिक है । 

प्रिय सहाशयों ! यदि औरंगजेब किसी हिन्दू बादशाह को 

कर लेता ओर चिता अपराध के उसकी सनन्‍्तति को सार 
डालता तो हमारे मुसलमान भाई उसकी बहुत प्रशंसा कर 
सकते ; परन्तु जब उसने मुसलमान बादशाह को अपने स्वार्थ 
के लिये क्रे: किया और वह बादशाह कौंन ? उसका पिता-- 
उसने मुसलमान शाहज़ादों ( राजकुमारों ) की तबाह किया 
शाहज़ादे कौन ? उसके भाई ; परन्तु इस पर भी वह मुसलमान 
था। क्योंकि वह ऋर और नृशंस था। 

हम कहाँ तक लिखें मुसलमानों के अक्रायद का अजच हाल 
है न कोई वात माकूल है न संसार के लिये ल्ञाभकारी--वस्तुत 
मुसलमानी मत स्वार्थपरता का स्रोत है और आत्मिक बातों 
का शत्र है। इसका प्रत्येक विश्वास केवल ईमान ही ईमान है 
ओऔर कुछ नहीं, नतो इसके पेग़म्बर साहब सत्य विद्या से 
अभिन्न थे और न आध्यात्मिक विपय सें उनका प्रवेश था, अत्युत 
वे संसार और विपय भोगों के दास थे, जो कि स्पष्ट रीति पर 
प्रकट है कि साधारण मुसलसानों के लिये चार स्त्ियाँ वतत्ाई 
और जय हजरत की अपनी इच्छा चार ख्ियों से पूरी न हुई तो 
ग्यारह निकाह कर डाले, चार की सीमा को तोड़ दिया, अपने 
दत्तक पुत्र की सत्रीको सुन्दरी देखकर उसे विला निकाह ही 
बीवियों में सम्मिलित कर लिया और कहा कि मेरा निकाह खुदा 
ने पढ़ दिया और “आयशा” से नौवप की उम्र में समागम 
किया । निदान कहाँ तक लिखें औरंग वाशिंगटन के लिखे 
* मुहम्मद साहब के जीवन चरित्र के देखने से स्पष्ट विदित होता 
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है कि इसलाम केवल पोलिटिकल उद्देश्य को पूरा करने और 
व्यभिचार फेलाने का नाम है, उसमें इश्वर की पूजा और उसमें 
सच्चे लक्षणों का लेश तक नहीं। ओ शम्‌ 


अक्रायद इसलास पर अक़ली नज़र | ( ख ) 

प्रिय सहाशयों ! अक्रायद इसलाम सें एक सिद्धान्त शैतान 
के अस्तित्व का है, जिसको चहुत से लोग 'चदी को ईश्वर कहते 
हैं; परन्तु ये शैतान बड़ा जबरदस्त मालूम होता है, उसके हाथ 
से इसलाम के किसी पैग़म्बर को मुक्ति नहीं मिली । इसी शेतान 
ने आदम को वहकाकर बुराई और भलाई के विवेक का फल 
खिलाया था, जिससे मुसलमानों का आदि पुरुष इंश्वराज्ञा का 
उल्लंघन करनेबाला सममा जाकर चहिस्त (स्वर ) से निकाला 
गया इसी प्रकार लगभग इसलाम के अत्येक वृद्ध पुरुष को तंग 
किया--आप कहेंगे कि शैतान कौन है ? इसकी कहानी इस 
शुस पुस्तकों में इस प्रकार पाई जाती है कि ये “अज़ाज़ोल? 
नामक फरिता था--जिस समय इंश्वर ने आदम को उत्पन्न 
किया, उस समय समस्त फ़रिश्तों को आज्ञा दी कि आदम को 
सिजदा करें (शिर क्कुक्रावें ) प्रत्येक फ़रिश्ते ने सिजदा किया 
परन्तु “अज़राईल” ने जो शश्वर का भक्त और परम आस्तिक 
था, इसने मनुष्य पूजा से इनकार किया। बस वह बहिश्त से 
निकाला गया और उसका नाम शैतान रक्खा । 

प्रिय मित्रो | यदि हम इस कहानी को सोचें तो ज्ञात होता 
है कि मुसलमानी पुस्तकों में उन आस्तिक मनुष्यों को जिन्होंने 
ईश्वर को छोड़कर मनुष्य पूजा नहीं की या जो ईश्वर के शरीक 
को बुरा सममभते थे, उन्होंने अपनी विद्या के बल पर किसी 
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मुसलमाती पेग़स्वर के असत्य मन्तव्य को स्वीकार नहीं करिया-- 
शैतान बना दिया। क्योंकि इसलाम ईश्वर का शरीक माननेवाला 
है, उनके कलसे ( महामन्त्र ) में ईश्वर के साथ में मुहम्सद 
रसूल का रहना आवश्यक है और जो मुहम्मद को रसूल न माने 
वह मुसलमान नहीं हो सकता । चाहे वह कितना ही बिद्वान और 
ईश्वर भक्त क्‍यों न ही ? क्योंकि शंतान से बढ़कर कोई विद्वान 
ओर इश्वर भक्त मुसलमानी पुस्तकों में पाया नहीं जाता और 
हजरत आदम को शैतान ने किस वस्तु का फल खिलाया था, 
जिससे नेकी बंदी का उसप्ते विवेक हो गया। लोग जानते हैं कि 
नेकी और वदी का विवेक किससे होता है ? विद्या अर्थात्‌ ज्ञान 
से, बस शेतान ने आदम को शिक्षा दी अर्थात्‌ विद्या पढ़ाई, 
जिससे वह सत्य असत्य अथवा नेकी बंदी का विवेक करने 
लगा--वस, चूंकि उप्ते ज्ञान हों गया और उससे यह आशा न 
रही कि प्रत्येक मिथ्या मनन्‍्तव्य को भी मानता जावेगा--तब 
मुसलमानों का ईश्वर घबरा गया और बेचारे आदम को जिसको 
“ज़ाजील' जैते अद्वैत, ईश्वर भक्त, विद्वान और सचरित्र फरिश्ते 
ने शिक्षा देकरं भूल से सत्य का पालन करने के लिये सच्चत कर 
दिया था, स्वरग से निकाल दिया। 

प्रिय मित्रों ! आप समझ गये होंगे कि जिस मनुष्य ने शुराई 
और भलाई के विवेक के बृत्त का फल खाया है अर्थात्‌ कुछ बुद्धि 
प्राप्त की है, वह तो मुसलमानों के स्वर्ग में रह नहीं सकता | हां 
जिसे भले बुरे का विवेक बिलकुल न हो और जो ईश्वर का शरीक 
कोई नहीं, बह दावा करता हुआ लाखों फ़ेरिश्ते और हज़ारों 
फैग्बरों को प्रार्थना सें सम्मिलित करके यह भी न सममे कि 
मैं मुशरिक अर्थात्‌ ईश्वर का शरीक माननेवाला हूँ, ऐसे ही लोगों 
के लिंये हूर, खजूर और मद्य की नह॒रों वाला वहिश्त मौजूद है । 


श्द्धद [ दशनानन्‍्द ग्रन्थ संग्रह 


यदि ध्यान से सोचा जाबे तो स्पष्ट मालूम होता है कि घुद्धिमान्‌ 
पुरुष न तो हरों से समरागम पसन्द करते हैं. और नहीं सद्यपान 
को अच्छा समझ सकते हैं। बस उनको स्वयं ही बहिश्त से 
किनारा करना पड़ता है, केवल मूखे और अज्ञों को द्वी यह वहिएत 
पसन्द है। 

प्रिय महाशयों ! मुसलमानों का यह विश्वास कि मुसलमानों 
के ७३ फिरकों में--केवल एक फिरका नाजी और शेष नारी हैं, 
यह प्रकट करता है कि समस्त मुसलमान धोखे में है, उनको किस 
प्रकार विश्वास हो सकता है कि कौन-सा फिरका नाजी है । जब 
कि अत्येक फिरके के लोग अपने फिरके को नाजी और दूसरों 
को नारी वतला रहे हैं और इन फिरकों के उद्देश्य सिवाय मुहम्मद 
साहब की रिसालत और कुरान के शेप भिन्न-भिन्न हैं ; प्रत्युत 
वहुत से पूर्वापर विरुद्ध भी हैं और वत्तमान मुसलमानों के पास 
फिरकों की मिन्नता प्रकट करने का कोई सार्ग नहीं और नहीं 
इस सन्‍्देह को दूर करने का अवसर मिलता है। सिवाय ईमान 
के ऐसी दशा में कुल अहले इसलाम को छ६ तो नाजी होने का 
सन्देह है और ३३ सीधे दोजल्न ( नरक ) में जाने का' विश्वास 
है चूंकि इस प्रकार के संद्ग्धि चहिश्त ( स्वर्ग ) और विश्वस्त 
दोज़खी ( नारकी ) मत को संसार में कोई सी स्वीकार करना 
नहीं चाहता, इसलिये मुसलमानों का इंश्वर विद्या और बुद्धि के 
स्थान सें तलवार के द्वारा इस मत की प्रचार कराता है ; परन्तु 
स्मरण रहे कि तलवार के भय से और वाणी से तो कायर और 
कसीने लोग मान जाते हैं ; परन्तु उनका हृदय उसको स्वीकार 
नहीं करता । इसलिये वह धूत्त बन जाते हैं, उनके हृदय के विचार 
तलवार के भय से कुछ का कुछ कहते हैं। ये धूतंता और धोखे- 
बाजी कौन सिखाता है--मजहव इसलाम या मुसलमानों का 
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जुदा--क््या ईश्वर के सम्बन्ध सें इसमें भी अधिक कोई इलजाम 
हो सकता है, जो प्रत्येक मुसलमान के हृदय पर मुहम्मद साहब के 
वचन के अनुसार जमा हुआ है एवं उनके चित्त को सचाई से 
हटाकर मिथ्या विश्वासों की ओर ले जाता है और उनसे जिहाद 
(्‌ धम्मयुद्ध ) कराता है। क्या ईश्वर में यह शक्ति नहीं कि वह 
प्रत्यक सनुध्य के हृदय को स्वत: सचाई की ओर आकर्पित करे, 
जिससे उसको धर्म के लिये तलवार चलाने की आधश्यकता 
नही। 

प्रिय महाशय ! इस संदिग्ध मत ने जितना अंधकार और 
रफ़पात संसार में फेज्ञाया है और जितने ईश्वर के भक्तों को 
इश्व॒राज्ञा से हटाकर व्यभिचार सिखलाया है, उससे वढ़कर संसार 
के किसी मत में नहीं पाया जाता--हमने जहाँ तक मुसलमानों 
के सम्बन्ध में विचार किया, हमें उनसे बढ़कर कोई शत्र ईश्वर 
ओर मनुप्यों का दृष्टि नहीं आता--हमारे बहुत से मित्र कहेंगे 
इसलाम ईश्वर का दुश्मन किस प्रकार है--महाशय ! उसका 
उत्तर यह है कि प्रत्येक मुसलमान तौरेत, जबूर और इंजील को 
ईश्वरीय वाक्य सानता है, घस उनके माननेवाले यहूदी, ईसाई 
आदि इसलाम की दृष्टि में ईश्वरीय वाक्य माननेवाले हैं; परन्तु 
ईसाई और यहूदी कुरान को ईश्वरीय वाक्य नहों बतलाते और 
मुहम्मद साहब को उनकी विलासिता, रक्षप्ात और मू्खंता के 
कारण पेगम्बर स्वीकार नहीं करते--इस दशा में ईसाई और 
यहूदी दोनों समुदायों के विश्वास में ईश्वर की आज्ञा के बद्ध है 
और मुसलमान अपने सन्दिग्ध मत फे अनुसार ईश्वर के भक्तों 
क्रीर विरोधियों के विचार में नास्तिक; अब मुसलमानों का 
कतंव्य तो यह था कि कुरान और मुहम्मद साहव को बुद्धिपूबेक 
यहूदियों और इईसाइयों को समभाते ; परन्तु उनके पास कोई 
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प्रमाण नहीं कि जिससे कुरान और पेंगम्चर को प्रमाणित करें 
अब लाचार होकर इसाई और यहूदी लोगों को तलवार से विच- 
लित करने पर तय्यार हुए, अब बतलाइये कि ईश्वर से विचलित 
करना और उसके माननेवालों को तलवार [के भय से उसको 
आज्ञा से प्रथक करके धघूत्तता सिखलाना सिवाय इंश्वर के शत्रुओं 
के और किससे सम्भव हो सकता है-- 

भ्रिय मित्रों | कोई-कोई मौलवी कहते सुने गये हैं कि यहूदियों 
की तौरेत और ईसाइयों की वाइविल वह किताब नहीं हें, जो 
इश्वर ने मूसा दाऊद और इसा पर प्रकट की थी; किन्तु यह 
किताब तो न्यूनाधिक्र करके इन लोगों ने बना ली है; परन्तु 
मुसलमानों का यह दावा त्रित्ुल निवल है; क्‍योंकि उनके 
पास कोई सही लेख तौरेत का विद्यमान नहीं है। और कुरान 
शरीफ़ की २७ वीं आयत सूरत वकर सिपारह अव्वल में लिखा 
है कि “तुम किस तरह वहिमुख हो, खुदा से और पहले तुम थे 
वेजान--/फिर उसने तुमको जिलाया फिर सारेगा फिर वापिस 
जाओगे? प्यारे मुसलमान भाइय़ो | तनिक सोचो तो सही इस 
आयत से क्या मालूम होता है। अव्बल ये रूयाल करो कि 'तुमः 
का शब्द शरीर के लिये आय। है या जीव के लिये ? या दो मिली 
हुई वस्तुओं के लिये ? यदि कहो शरीर के लिये तो शरीर का 
अनादि होना सिद्ध होता है और यदि जीव के लिये तो कहो कि 
जीव कभी बेजान रहता हैं या नहीं ? क्‍योंकि जीव को तो जीवन 
कहते हैं। यदि कहो कि संयुक्त के लिये तो भी असत्य है; क्योंकि 
संयुक्त कभी वेजान हो नहीं सकता । जब वेजञा न था, तब संयुक्त 
अर्थात्‌ जीव और शरीर भिज्ञा हुआ नहीं था। जब संयुक्त हुआ 
तो वेजान नहीं। इस दशा में इस प्रकार के विद्या और चुद्धि के 
विपरीत अनुभव को इश्वर के गले सद्ना इश्वर की हंतक 
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करके दोज़ख ( नरक ) में जाने का सामान करना है--और इसी 
सूरत बकर की छठी आयत में लिखा है कि “जब कहा तेरे रब 
( इश्वर ) ने मुझको बनाना है जमीं सें एक नायव बोले क्‍या तू 
कहेगा उसमें जो शख्श फिसाद करे वहाँ और करे खून और तस- 
वीह ( माला ) करते हैं और याद करते हैं तेरी जात पाक को हम-- 
फहा मुझको मालूम है जो तुम नहीं जानते” प्यारे मुसलमान 
भाइयों ! तनिक पक्षपात को दूर करके सोचो कि नायव उस 
जगह होता है, जहाँ स्वयं अफ़सर न हो । क्या इससे सिद्ध नहीं 
होता है कि मुसलमानों के विश्वास में ईश्वर प्रथ्वी पर नहीं 
ओर आदमी उसके नाथव हें और फ़रिश्तों के सममाने पर भी 
खुदा को समक न आई और उसने दुनिया में रक्तपात फेलाया 
ओर फिर नूह के समय में तूफ़ान लाकर दुनिया को तबाह 
किया और अपने किये पर अफ़्सोस किया और आयत ३१, 
३२ और ३३ के देखने से तो खुदा पर बहुत से दोप आरोपण 
होते हैं. सूरत ३९ “और सिखलाये आदम को नाम सारे फिर 
यह दिखाये फ़रिश्तों को--कहा बताओं नाम उनके अगर हो 
तुम सचे” आयत ३२--वोले कि तू सबसे निराला है, हमको 
मालूम नहीं मगर जितना तू मे सिखलाया तू हे दाना और 
हकीस, आयत ३३--कहा ऐ आदम वता दे उनको नाम उनके 
फिर जब उसने बताये नाम उनके कहा मैंने न कहा था मुझको 
मालूम है पे आसमान और जमीन के और मालूम है जो तुम 
जाहिर करते हो और छिपाते हो” क्या ये बात खुदा को लाजिम 
है कि एक आदमी को सिखलादे और दूसरों के लिये कहे पूछ 
कर देख लो। जव कि फरिश्तों ने स्पष्ट शब्दों में कहा था कि 
हमको इसी कदर मालूम है, जिस क़द॒र तूने सिखलाया ओर 
आदम को भी उसी क़दर मालूम था, जिस कदर खुदा ने सिख- 


१६२ [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


लाया था | इससे खुदा ने आदस की क्या बुज्ञु्गी मालूम की, 
- जिससे साधु प्रकृति फ़रिश्तों को छोड़ दुष्ट भक्ृति और अरुप- 
ज्ञानी आदस को नायव बनाया | कोई न्यायाधीश शाशक भी 
अपने शिष्यों से इस अकार की अनुचित रिआयन नहीं करता 
ओर न मकर फेज्ञाता है ; क्योंकि जिसको शिक्षा दी है, उसी में से 
उससे प्रश्न करता है ; परन्तु मुसलमानों का खुदा अदुभ्ुत प्रकार 
का है, कि फ़रिश्तों को कम चतलाकर अधिक प्रश्न करता है आदम 
को सिखलाकर उससे पूछ लेता है और उससे अपनी शेखी और 
आदम का महत्त्व स्थापन करता है | ऐसे फरेवी और शेखीबाज 
खुदा को तो कोई बुद्धिमान खुदा नहीं कहता | सिवाय अशिक्ितों 
के--इसी सूरत वकर की आयत ४६ में लिखा दै--“और जब 
हमने चीरा तुम्हारे लिये दरिया फिर बचा दिया तुमको फरओन 
के लोगों से तुम देखते थे ।” ह 

प्यारे पाठको ! यहां मुसलमानों का खुदा अद्भत प्रकार क 
वातें कर रहा है; क्योंकि जो घटनायें सूसा के समय में हुई थीं, 
उन्हें मुहम्मद के समय सें लोग किस प्रकार देख खकते थे और 
मुसलमानों के विश्वास के अनुसार तो यह बात स्पष्टतया झूठ 
सालम होती है; क्योंकि सूसा के समय में जो लोग मर गये, वह 
कयामत के रोज उठेंगे और मुहम्मद के समय के जो थे, उन्होंने 
दरिया का फटना बिलकुल नहीं देखा। वस उनको कहना तुम 
देखते थे, बिल्कुल भ्कूठ है। दूसरे मूसा के समय जिन लोगों को 
बचाया था, वह तो मर चुके थे और मुहम्मद के समय के लोगों 
को कहना कि हमने तुम को वचाया था यह और मूठ है, जब 
मुसलमानों का खुदा लोगों के मुँह पर भ्कूठ बोलता है तो 
उसके दरिया चीरने को सही सलमना सूखता है-यहाँ पर 
तो कुरान उसी लोकोक्ति को चरितार्थ कर रहा है कि मेरे 


वैदिक धर्म और अहले-हसलाम ] १६३ 


दादा मेरे भइया या तुम मेरा हाथ रूँघ कर देख लो। प्यारे 
नाजरीन ! आगे चल कर आयत पाँच में मुसलमानों का खुदा 
परमाता है कि--“जब हमने वादा किया सूसा से चार जात की 
इवादत कर ; जेकिन तुमने गोशाल्ा को पूमा, तुम वेइंसाक हो | 
विचार का स्थल है कि सूसा के बारे और कुरान के जमाने से 
क्या सम्बन्ध हैं. न ॒ तो मुहम्मद के ज़माने के लोगों ने भोशाला 
पूजा और न उन्हीं से खुदा ने कोई वादा किया--हम नहीं 
जानते फिर क्यों वेचारों को वेइंसाक़ बतलाया गया। अगर यही 
दशा खुदा की रही तो कुल अहले इसलाम के वास्ते दोज़ख 
( नरक ) आवश्यक होगा | क्योंकि मूसा, ईसा--इनत्नाहीम आदि 
पेगम्बरों से और मुसलमानों के ईश्चर से जो प्रतिज्ञापत्र हुए हैं, 
उनके अनुसार असल न करने से सबको नरक में जाना होगा 
यदि प्रतिज्ञापत्रों की तामील करता चाहें तो वह प्रतिज्ञापत्र विद्य- 
मान नहीं, क्रिस ग्रकार मालूम करें कि ये प्रतिज्ञापत्र हुए थे । 
प्रिय पाठकों ! मुसलमान लोग शक्राअत के भी कायल हैं; 
परन्तु ये सिद्धान्त भी विद्या और न्याय से वहुत दूर पहुँचाने- 
वाला है, यहाँ पर प्रश्न उत्पन्न होता हैँ कि मुहम्मद साहब नेक- 
चलन आदमियों की शफ्राअत करेंगे या बदचलनों की अथवा 
- दोनों की यदि कहो नेकों की तो व्यर्थ है; क्‍योंकि नेक तो ईश्वर 
के न्‍्यायानुकल अपने शुभ कर्मों के कारण , वहिश्त (स्व) में 
जायेंगे ही, उनको शफ़ाअत की कोई आवश्यकता नहीं यदि कहो 
बदों की शफ्राअत करेंगे तो शफ्राअत का सिद्धान्त नितान्त पापों 
का फेन्ननेवाला है। क्योंकि मुसलमानों को विश्वास हो गया 
है कि अपराधी मुहम्मद साहब की शक्राअत से बख्शे जवेंगे 
तो वह पाप से क्‍यों डरेंगे यदि नेक और वद दोनों की शक्राअत 
करेंगे तो इसलाम आँग्रेर नगरी हो जायगी--और दूसरे. इस 
दृ० भ्रं० स॑ध--१३ 
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मसले से शिक भी सिद्ध होता है, इसलिये यद्द सिद्धान्त बुद्धि 
के विलकुल विपरीत है । 
प्रिय महाशयों ! इसलाम का सिद्धान्त जिहाद ( धम्म युद्ध ) 
सबसे प्रवल्ष सिद्धान्त है, जिसकी आड़ में मुसलमान लाखों 
निरपराधियों का रक्तपात करके बजाय खनी और नृशंप्त होने के 
० 3५ न डे 
अपने लिये गाजी और शहीद समभते है। यही सिद्धान्त ह 
जिससे मालूम होता है कि इसलास मज़हव नहीं बल्कि पोलि- 
टिकल समुदाय है ; क्योंकि मज़हब का सम्बन्ध दिल से हैं और 
कोई मनुष्य किसी को तलवार के जोर से, उसके हार्दिक विचारों 
से प्रथक्‌ नहीं कर सकता, यहीं कारण है कि लालों आदमी प्रकट 
सें मुसलमान हो जाते हैं ; परन्तु उनके दिल पूर्व की भाँति अपने 
पेतुक भाव और चाल चाज्नन की ओर लगे रहते हें--बहुत से 
ऐसे मुसलमान अब भी सौजूद हैं. कि जिनको अक्रायद इसलाम 
पर तनिक भी विश्वास नहीं और न वह उसे -सच्चा मज़हव 
ख्याल करते हैं। आप लोग कहेंगे कि ऐसे लोग अपने पेढ्क धर्म 
पर क्यों नहीं चले जातें, ताकि उनको नित्य प्रति अपने आत्मा 
के विरुद्ध काम करने के कष्ट से मुक्ति प्लिले ; परन्तु कया किया 
जावे, रूम, यूनान, ईरान, अरब, अफगानिस्तान बरोरह की 
सूखे जातियाँ तो किसी प्रकार भी अपने पैठक धर्म को इसलाम 
से अच्छा कह नहीं सकतीं ; क्‍योंकि मुदर्तों से इनका मजहब 
दूर हो बल और अब उनके ख़यालात भी ज़माने में कम 
पाये जाते हैं। रहे भारतवर्ष के मुसलमान, इनसें लाखों आदमी 
हैं, जिनके खयालात उनके असली मज़हय की तरफ़ जाना चाहते 
3 परन्‍्ठु चह हिन्दू त्रिरादरी की ग़लती से अपने असली मज- 
हनन मे आ नहीं सकते। बहुत से मुसलमान हैं कि जिनको 
साहस है कि उनके वाप, दादे जन्नन सुसलमान किये गये, नहीं- 
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नहीं बल्कि वह यह भी जानते हैं. कि इन नृशंस मौलवी मुल्नाओं 
से हमें अपने उच्च धर्म से गिराया और अपने भाइयों से प्रथक 
किया, हमारे पेढ़क भाई हमसे घृणा करने लगे--इसी अकार 
के विचार और भी बहुत से मुसलमानों के हृदय में विद्यमान्‌ हैं; 
क्योंकि सारतवर्प से कोई समझ कर तो गुसलमान हुआ नहीं । 
बहुत से मुसलमान तो बह हें कि जिनके बाप-द्दों को तलवार 
'के जोर से कट्ठर मुल्लाओं ने उनके सत्य घमम से प्रथकू कर दिया 
श्वा और उनकी अब इस प्रकार की शिक्षा देते है कि भजहब में 
अकज्ञ की दृषत नहों, इसलिये घद इसलाम में मौजूद है; परन्तु 
उनके दिल वशर्त रेरत और सचाई के इसलास के शत्रु हैं; 
परन्तु विवशतः देश काल के विचार से इसलाम के आधीन हैं--- 
दूसरे वह मुसलमान हैं, जो वेश्या आदि की मित्रता फे कारण 
उतके खाने पीने सें सम्मिलित हो गये--उन लोगों को तो 
मुसलमानों मत से कोई सम्बन्ध ही नहीं केवल अपनी विरादरी 
के दबाव से, जो उनको रण्डियों के साथ खाने पीने से रोकता 
था, वचकर बह बिपय भोगों के दास बन रहे है । 
तीसरे बह है, जो बादशाही समग्र में धन और प्रतिष्ठा प्राप्त 
करने के लिये मुसलमान हो गये थे, ये लोग भी बर्तुतः मुसलमान 
नहीं, केवल संसार के दास हैं । ु 
प्रिय महाशयों ! इस प्रकार भारतवप के $ हिस्सा मुसलमान 
इस भकार के हें, ज्ञिकका सुसलमानी मत से कोई सम्बन्ध नहीं और 
न वह इसलाम की वातों को दिल से मानते हैं और न उनका 
इसलामी पुस्तकों पर विश्वास ही है और न वह उस पर अमल 
करते हैं। हज़ारों सूफी व हावी इत्यादि इसलामी रृष्टि से निराले 
हैं--तेचरी तो इसलाम को अपने साँचे में ढालना चाहते हे-- 
निदान इसलाम के तेहत्तर फ़िरकों में बहुत थोड़े आदमी है, जो 
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इसल्ाम के असली साननेवाले है, केवल हिन्दओं की निवेलता 
ने हिन्दुओं को इस कष्ट में ढाल रक्खा है कि वह अपने बिलुड़े 


हुए भाइयों को मिल्ाते नहीं, अगर आज मिलाना प्रारम्भ 
करें तो दस व॒प में भारतबप में इसलास की वही दशा हो जायगी, 


७. ०. साथ 
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भारत का दु्भाग्य 


आज कल जत्र कोई भारतवर्ष के भाग्य पर विचार करता है 
तो इस के बदले कि उस के चित्त में भारतवप के असाध्य रोग के 
घटने की आश। हो, जिससे कि चह कह सके कि भारत का दुर्भाग्य 
शीघ्र ही दूर होगा, उत्ते पग-पग पर बुराई वढ़ती हुई जान पड़ती हं, 
यद्यपि बहुत समय के पीछे भांसत को गबनमेंट का स्वतंत्रता 
प्रदायक एवं शांतिपूर राज्य प्राप्त हुआ है कि जिससे यदि 
भारतवासी चाहने तो उनकी विद्या, बुद्धि, सदाचार एवं आश्थिक- 
सव भ्रकार को ही--उन्नति हो सकती थी और इस प्रकार देश 
उन धायों को, जो कि अत्याचारी वादशाहों के राज्य सें इसके 
शरीर पर होगये थे, निवृत्त करके फिर चलचान और फुरतीला हो 
जाता ; परन्तु भारत के दुर्भाग्य से इस रामबाण औषधि ने इसपर 
उल्लरा ही प्रभाव डाला और शॉति तथा स्वतंत्रता के द्वारा उन्नति 
करने के पलट आलत्य, अभिश्वास एवं उत्साहहीनता के गदढ़े में 
जा गिंरा यद्यपि ऐसा समय पाकर भी अपनी वबुराइयों को दूरन 
करना नितांत मूखंता है और भारत में बहुत से परिड्त भी 
विद्यमान ह; परन्तु नाश काल होने के कारण उनकी बुद्धि विगड़ 
रही है यद्यपि भारत के रोग की निश्त्ति के लिये बुद्ध, शक्कर तथा 
स्वामी दयानन्द जेसे महात्मा आये और उन्होंने मार्ग दिखाकर उसे 
उन्नति के स्थान पर लेजाना चाहा; परन्तु बढ्नी वात हुई कि: 


तिही दस्तान क्रिस्पतरा चित्चदज्ञ रहबरे कामिल । 
किखिज्ञल आयदे हेवाँ तिश्ना में आरद सिकदरा ॥ 
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अर्थात्‌ भाग्यहीनों को योग्य पथप्रदर्शक मिलने पर भी कोई 
लाभ नहीं होता ; क्योंकि देखो खिज्ञ ( नाम एक फरिस्ते: का ) 
सरीखा पथप्रद्शंक होने पर भी सिकन्दर [ नाम एक यूनान के 
महाराजा का ] अमृत कुण्ड से प्यासा ही आ रहा है । 

यद्यपि इन महात्माओं ने अपनी सम्पू् आयु इसकी बुराइयों 
के निवारण सें लगा दी और उसके रोग के निवाणाथ्थ उत्तमोत्तम 
ओवधि निकाली ; परन्तु दुर्भाग्य वश फल उलटा हुआ, जैसा कि 
एक कवि ने कहा-- 


मज़े बढ़ता गया, ज्यों-ज्यों दवा की । 

जितना सुधारकों ने उसके सुधारने का प्रयत्न किया, उतना ही 
उसके देह के अंग प्रथक्‌-प्रथक्‌ होते गये और उन्त महात्माओं का 
अयत्न निष्फल् हो गया यद्यपि श्गर और बुद्ध के समय को दूर 
देखकर हम कोई ठीक सम्मति न प्रकाशित कर सके ; परन्तु 
स्थामी दयानन्द्‌ का समय हमारे आगे ही निकला है [ वा हमारे 
आगे का ही है ] इस वाल त्रह्मचारी और परोपकारी महात्मा ने 
जितने कष्ट सहन करके भारतवर्ष को वैदिक धर्म रूपी अमृत से ' 
जीवित करना चाहा, उसको देखनेवाले बहुत से मनुष्य अभी हैं 
और स्वामी दयानन्द्‌ ने जिस काम के लिये परिश्रम किया था, 
उससें वह्‌ सफल भी हुए यद्यपि उनकी विद्या और वल्ल के कारण 
उनके जीवन में पग-पण पर सफलता ने पाँव चूमे और शह्लर और 
बुद्ध की भाँति वह भी निजोदेश्य से पीछे न हटे ; परन्तु जिस 
प्रकार शक्कर और बुद्ध के ,अनुयाइयों ने उनके उद्देश्य को 
पूर्णतया नष्ट करके एक पंथ खड़ा कर दिया बस वही दशा 
स्वामी दयानन्द के सिद्धांत की हो रही है। हमारे बहुत से मित्र क्रुद्ध 
होकर हमसे प्रश्न करेंगे कि तुम्हारे पास इसका क्या ग्रमाण है कि 
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आय्य समाज स्थामीजीं के उद्देश्य से पूर्णतया अलग हो गई ? 
यद्यपि इसके लिये बहुत से अमाण ह और आस्य समाल के 
इतिहास में प्त्यक घटना जो स्वरामीजी के परलोक गमन के परचात्‌ 
हद, इस धात को सात्ती है, जिसका वणन कि हम इस छोटी सी 
पुस्तक में करने से असमर्थ हैं ; परन्तु एक घटना उद्धृत करें हैं, 
जिससे कि जनता खयं विचार हेगी | 


धाज कल पंडित भीमसेनजी ने प्रतिनिधि सभाओं की मृतक 
आाद्ध के विपय में जो एक प्रकार की धोपणा दी है, इसके सम्बन्ध 
में इटावा समाज से प्रतिनिधि सभा में एक पत्र इस प्रकार का 
थआाया था कि पंडित भीमसेनजी को अपनी समाज का सभासद्‌ 
रकाय था नहीं? यह विपय प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग में 
प्रधिष्ठ हुआ और उस पर यह आज्षा हुई कि पंडित भीमसेनजी 
झाय्य सिद्धान्त के विरुद्ध है, अतः उन्हें प्रथक करदो । स्वामीजी 
ने सत्याथ प्रकाश के प् १४३ पर भृगुसंहििता के भ्रमाण से यह. 
बनाया हैं कि धम्मनिणय का अधिकार किसको है ? देखो सत्याथे- 
प्रकार प्र॒ष्ठ ९४३ पंकछति (७-१८:-- 


एकोउपिवेद विद्वम ये व्यवस्पद द्विजोत्तमः । सविज्वेय- 


परोधर्मनाउज्ाना मुदितोज्युतं! ॥। मनु० १६॥ १॥ १६ 
अ्र्थ--यदि अकेला घेदों का जाननेवाला, द्विजों में उत्तम 
जिस धर्म की व्यवस्था करे, वही श्रेष्ठ धर्म है और अज्ञानी जो 
सहनों लाखों और करोड मिलकर भी जो व्यवस्था करें, सो 
कदापि न माननी चाहिए। ह 
अत्र प्रश्न यह होता है कि जिस अन्तरंग सभा ने यह व्य- 
वस्था ढी कि पंडित भीमसेनजी आयख्य सिद्धांत के विरोधी है 
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उससें केसे-केसे विद्वान थे ; प्रथम तो श्रीमान वेद वेदांग के पूण 
विद्वान लाला ऋष्णलालजी सुपरिन्टेन्डेन्ट ( अधिराता ) वैदिक 
आश्रम अलीगढ़ । (२) श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूर्ण विद्वान 
कुबर हुकुमसिंहजी, (३ ) श्रीमान्‌ वेद वेद्ंग के पूर्ण बरिद्वान्‌ 
लाला लखपतरायजी वकौल गाजियाबाद, (४) वेद वेदांग के 
विद्वान्‌ मुंशी नारायणप्रसादजी, मंत्री प्रतिनिधि सभा, (५) 
श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूर्ण विद्वान वाबू श्रीशयमजी आगरा (६ ) 
वेद वेदांग के पृण्ो विद्वान पंडित भगवानदीनजी (७) वेद 
वेंदांग के विद्वान्‌ मास्टर श्यामसुंदर बी० ए० एल०-एल० थी० 
साइन्स मास्टर (८) बेद वदांग के पूर्ण विद्वान्‌ छोटेलालजी 
वी० ए० साइन्स भास्टर अलीगढ़ (६ ) ठाकुर हमीरसिंहजी | 
स्वासीजी ने तो एक हो बेद वेदांग के परिडत की धम्म व्यवस्था 
को सान्‍्य बताया है, अब यहाँ पर तो नौ विद्वानों की सभा हुई 
यदि उसकी परिडत भीससेन वा और कोई न माने तो उसके 
अधथर्मी होने में कया संदेह है ? यदि किसी को यह संशय हो कि 
इन लोगों को वेदों का बिद्वान्‌ कैसे माने तो उसका यह स्पष्ट 
उत्तर है कि उनके पद इस वात के सूचक हैं कि वे वेदों के 
विद्वान हैं । पहिले श्रीमान्‌ लाला कृष्णलालजी चेदिकि आश्रम 
के अधिपछाता हैं। भत्ता वेदिक आश्रम का अधिएाता वेदों का 
विद्वान कैसे न होगा और मास्टर श्यामसुन्दरजी गुरुकुत ही क्‍या 
आन्त की सम्पूर्ण समाजों के विद्यालय विभाग के मंत्री हैं तथा 
स्कीम आदि के रचयिता उनके वेद वेदाड्र के पूर्ण विद्वान्‌ होने 
सें संशय करना पाप है और शेप भी इसी अकार ऐसे अधिकार 
रखते हैं कि जिससे उनको थेदों का ज्ञाता होना सर्व साधारण 
पर प्रकट हो जाता है । परन्तु बहुत" से भ्रान्त मनुष्य इस पर भी 
संशय करेंगे और कह उठेंगे कि हम इन लोगों को जानते हैं, इन 


जक है| 
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में तो कोई व्याकरण भी जानने वाला नहीं । यह सब तो केवल 
अंग्रेज़ी भापा के परिडित और १००) तक के नौकर हैं. और कोई 
तो ३०) ही में अपना जीवन निवांह करते हैं। परन्तु ऐसे आतों 
के अज्ञान होने सें कोई संदेह नहीं ; क्योंकि यह विचारे नहीं जानते 
कि उन्तकी शक्ति कितनी है ? अजी कल ही उपदेशकों के नाम 
गुप्त आज्ञा-पत्र निकाल दिया जायगा और आज्ञा-पत्र निकालने 
की भी कौन आवश्यकता है। बेद अचार के उपदेशक तो सब्रेदा 
ऐसे भ्रातों को दुराचारी सिद्ध करने के लिये उद्यत ही हैं ; क्‍योंकि 
जिस प्रतिनिधि से वेतन पाते हैं, उसके अधिकारी एवं संगठन 
पर आतक्तेप करनेवालों को कया वह दस्ड न देना उचित 
सममेंगे ? कदापि नहीं । बह अपना कत्तंव्य समभते हैं कि संग- 
ठन के विरोधियों को कूठ सच जैसे भी बने दण्ड देवें । ओह ! 
लेखनी कहां से कहां चली गई। हमें यह कहना है कि हम 
नहीं जानते कि वह आये सिद्धान्त किस पुस्तक में लिखा हुआ 
है, लिंसके कि परिडत भीमसेनजी विरोधी हैं ? यदि कोई कहे 
कि सत्याथ प्रकाश में, तो जहां स्वामीजी ने अपना मन्तव्य लिखा 
है, वहां इस बात का नाम तक नहीं है और यदि कहो कि सत्यार्थ- 
प्रकाश की और बातों से इसका खण्डन सिद्ध होता है तो विचारे 
भीमसेन ही क्‍यों इस पाप के दोपी माने गये ? इसके अपराधी 
तो प्रतिनिधि सभा के और भी परिडत हैं| देखो स्वामीजी ने यह 
कहीं नहीं लिखा कि झतक श्राद्ध पाप कर्म है; परन्तु जिस पुरुष 
- की ख्री सर गई हो, उसका कारी से विवाह करना पाप वताया है। 
देखो सत्याथ-प्रकाश प्रष्ठ ११२। परन्तु प्रतिनिधि के समासदों 
- और उपदेशकों में कितने मनुष्य मिलेंगे, जिन्होंने कि इस पाप 
को किया । कया प्रतिनिधि सभा ने उसका नोटिस लिया ? कभी 
नहीं। इसी प्रकार सत्याथ अकाश में प्रछ २६६ पर स्वासीजी ने 
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ह्विजों को अपने हाथ से रोटी वनाकर खाने का नियेध किया है। 
देखी सत्याथ-प्रकाश प्रप्ठ २६६ पंक्ति २:-- 

प्र०--छ्िज अपने हाथ की वनाई हुई खाबें या शूद्र के हाथ 
की बनाई । । 

ड०--शूद्र के हाथ की वनाई खाबें; क्योंकि त्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य चर्ण के स्री पुरुष विद्या पढ़ाने, राज्य करने, और पशु 
पालन एवं कृपि और वाशिज्य के काम में लगे रहें । 

स्वामी जी यहां पर ट्विजों को स्पष्टतया अपने हाथ से वना- 
कर खाने के लिये नियेध करते हैँ ; परन्तु आय्य प्रतिनिधि सभा 
के कितने उपदेशक हैं, जो स्वामी जी के इस सिद्धान्त को पावों 
तले कुचलते हैं, सर्वदा अपने हाथ की चनाई हुई खाते है और 
वार्षिकोत्सवों पर दो-दो घन्टे रोटी में लगाते हैं। क्‍या प्रतिनिधि 
सभा ने उनका नोटिस लिया ? कभी नहीं । इसी कारण स्वासी 
जी ने गुण और कम से वर्ण मानना बताया था, परन्तु प्रतिनिधि 
सभा के ससस्त सदस्य एवं उपदेशक अभी तक जन्म से ही वर्ण 
मान कर काम करते हैं, क्या कोई इसका नोदिस लेवा है ? कद्ापि 
नहीं । फिर नहीं जान पड़ता कि परिडत भीमसेन से कया अप- 
राध किया है, जो आय समाज से प्रथक करने की ज्यवस्था इन 
नो बेद के विद्वानों की अन्वरंग ने देदी ? यादि प्रतिनिधि सभा 
के पक्तपात तथा मूर्खता की यही दशा रही तो आर्य समाज का 
शीघ्र ही अन्त हो जायगा। क्योंकि स्वामी दयानन्द ने जिस 
+३ 7 ७ [रे गे एः भीव [»)] 
वेदिक धम्म के सिद्धान्तों पर आयेसमाज की नींव रची थी, उस 
नींव पर से ऐसे विद्धानों की शक्ति ने आय॑ समाज को भीत को 
हटा दिया है और जो भीत नींव से हट जाय उसके टिकने का 
ठिकाना नहीं। यदि ध्यानपूवंक सोचा जावे तो हिन्दू जाति का 
उद्धार करते करते जैसा कि एक चेर आयमित्र में छुपा था, जिस 
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पर कि हमने पहिले भी लिखा था, आय अतिनिधि सभा के 
विचार हिन्दुओं के विचारों के प्रवाह में वह गये | हिन्दओं की 
रीति जन्म से वण मानना अपने हाथ का खाना आदिक थे, वही 
प्रतिनिधि समा के उपदेशकों और चहथा समाज के अधिकारियों 
में पाये जाते है, नियोग के बदले उपदेशक् लोंग और सब 
साधारण आये क्वाँरी कन्या से विवाह करते हैं और जेसा कि 
हिन्दुओं में चला आया है कि जब वे किसी के उचित प्रश्न 
का उत्तर नहीं दे सकते तो झट उसे कुटुम्च से निकालने की 
की देते हैं, ठीक यही अवस्था आये अतिनिधि सभा की है। 
परिउत भीमसेनजी झतक श्राद्ध पर शाजाथ का चलेझ् देते हैं 
ओर प्रतिनिधि सभा उनके शाखा फे चेलेज को स्वीकार 
करके उनसे शाम्ार्थ करके इस वात को निणेय करने के स्थान 
में उनकी इटावा समाज से प्रथंक करने की व्यवस्था देती है। 
यही दशा पण्डित बद्रीदत्त की है, उनके प्रथक्‌ करने का विज्ञापन 
भी आय्ये मित्र में छप रहा है ओर नादिरशाही हुकुम चढ़ रहा 
है कि. उनके पास कोई सार्टीफिकेट ( प्रमाण पत्र ) नहीं, उन्हें 
समाज अपने प्लेटफार्म ( स्थान ) पर लेक्चर , व्याख्यान ) 

न देने दें। परन्तु खेद तो यह है कि इस प्रकार के आज्ञा-पत्र 
निकालने वाले, जहाँ विद्या के पूरे हैं, वहाँ अक्नल ( बुद्धि ) के 
भी धनी हैं और उन्हें पता तक नहीं कि आय्ये समाजों में, 
उनकी समाजों में उनकी आज्ञाओं का कहाँ तक पात्न होता है । 
परिडतों के सार्टीक्रिकेट को रदी करके उनके व्याख्यानों 

के रोकने का प्रबंध किया “जाता है, यह नितान्‍्त मूर्खता है, जिस 
समय लाला लाजपतराय का व्याख्यान मुरादाबाद समाज में 
हुआ, उस समय क्या लालाजी के पास आय्ये प्रतिनिधि सभा 
का सार्टीकरिकेट था ? कभी नहीं, क्‍या यह लचकड्ड पार्टी के 
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विख्यात्‌ नेताओं में से नहीं थे ? अवश्य थे। जब कि स्वयं मुरादा- 
वाद जहाँ पर कि अतिनिधि का कार्यालय हू, उक्त सभा के 
सार्टीफिकेट ओर आज्ञाओं का यह आदर हे तो बाहर की 
, समाजों से परिडतों के व्याख्यान बंद कराने की आज्ञा रखना 
नितांत मूखता है । केवल गाँव की समाजों से तो, जो कि उप- 
देशकों के हाथ में होती हैं जो चाह सो प्रतिनिधि सभा करा ले 
परन्तु वुद्धिमान्‌ समाजें ऐसी प्रतिनिधि की आज्ञाओं की तनिक 
भी परवाह नहीं करती, जैसा कि मुरादाबाद समाज ने नहीं 
क्रिया ? गाँवों के मनुष्य उपदेशकों के हाथ में हैं, यदि कालिज 
पार्टी के लोग अधिक उपदेशक रख लें तो लगभग सम्पूर्ण समाजें 
उनकी ओर चली जावें, क्‍योंकि अभी आपस्य समाजों में सिद्धान्त 
से विज्ञता एबम्‌ भले घुरे का ज्ञान भी नहीं उत्पन्न हुआ और 
नाहीं वे अपने शत्र और मित्र में भेंदर कर सकती है | जब कि 
ससाजों के संगठन का अभिमान रखनेवाली प्रतिनिधि की यह 
दशा हद कि उसकी आज्ञाओं का उस स्थान पर ही जहाँ कि 


उच्तका कार्यालय है, पालन नहीं होता | जैसा कि किसी फ़ारसी 
* कवि ने कहा है; 


चु कुफ़ज़ कावा बरखेज़द कुजा मानद मुसल्मानी ! 


अर्थातू-जब कि काया से- ही क्फ अर्थात्‌ इसलाम पर 
अविश्वास उठे, तो फिर वत्ताइये इंसलाम रहे कहाँ ? ढ 

ओऔर वह अपनी सू्खंता से परिडत भीमससेन को प्रथक्‌ 
करने के सरक्यूलर पास करके सामाजिक शक्ति तथा धन को 
अपनी अवददेलना रूपी नदी में डुवोती जाती है, जब कि वाहन 
त्रक्मचारी को फुलवाड़ी की जिस पर कि भारतवर्ष की आगामी 
आशायें लगी हुईं थीं, यह दशा है, तो अवश्य मानना पड़ता है 
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है| 


कि भारतवप का दुर्भाग्य शेप है। जब कि स्वामीजी के सिद्धांत 
के विरुद्ध इतने बड़े-बड़े विद्वान धर्म व्यवस्था के लिये नियत 
किये जाते हैं और वह इस प्रकार निर्मृल व्यर्थ के सरक्यूलर 
पास फरके विद्वानों को आय्ये समाज से प्रथक्‌ करते जाते हैं 
तो स्पष्ट विदित होता हैं कि बह आये समाजों के अज्ञान मित्र 
हैं, जो अपने विचार में तो भज्नाई करते हैं; परन्तु होता बुरा 
चला जाता है। अथवा वे आय्ये समाज से विद्या को प्रथक 
करके आय्य समाज को अपनी भेड़ें बनाना चाहते हैं। जिससे 
कि आय्ये समाजों पर जो रुपये की ऊन है, सो आये बर्ष उत्तार 
लें और जैसा चाहें बेसी आज्ञा का पालन करा लें, फिर उन्हें 
कोई प्रयोजन नहीं। चाहे आय्य समाजें नष्ट हों या बनी रहें। 
इसकी पुष्टि इनके प्रत्येक कार्य से होती है। ट्रेक्ट सोसाइटी के 
लिये द्रव्य एकत्रित किया गया पर निकले कितने ट्रेक्‍्ट ? 
लेखराम मेमोरियल फण्ड ( स्मस्ण निधि ) के लिये धन इकट्ठा 
किया गया, पर किया क्‍या ? अब गुरुकुल के लिये रुपया बटोरा 
जा रहा है, इसका भी परिणाम अन्त में प्रकट हो जायगा। 
समाजों के विश्वास, धार्मिक उत्साह एवम ऐक्य का तो नाश 
हो ही चुका, अब शेप शुणणों का शीघ्र ही अन्त करके वही कोरे 
हिंदू के हिंदू वना देना ही इनकी काये सफलता होगी | 
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जाति के प्रति सहानुभूति रखने वालो ! देश हिलेपियों !! 
धुरूधर विद्वानों तथा बुद्धिमानों !!! आख्यवि्त के नवयुचको 
उठो | आज सम्पूणे दश तुम्हारी ओर टकटकी लगाये हुए ह। 
जिस ग्रकार कि भीष्म ऋतु में प्रत्येक मनुण्य तथा पशु बादल 
को देखकर पूर्ण आशा करते 6 कि अब यह बरस कर हमारी 
तपन को हरेंगे, देश , को जल से सीचेंगे तथा कृषि फो लाभदायक 
होंगे--सारांश यह हैं कि हमारी सम्पृण आशार्य पृण करेंगे। 
इसी प्रकार सारे देप की आँखें आपकी ओर लग रही है, आप नद- 
युवक हैं, शिक्षित तथा देरा को आवश्यकताओं से विज्ञ हैँ. और 
पूजी भी आपके पास बहुत है, ऐसी दशा में भी यदि आप देश 
की सहायता न करेंगे ता मेघों के न चरसने से जो निराशा देश पर 
छा जाती है, वही दशा होगी । क्‍या आप स्वीकार करेंगे कि जिस 
देश के रुधिर से आप उत्पन्न हुए, जिस देश के अन्न जल से आप 
पोषित हुए, जिस देश ने आपको हर प्रकार की सहायता दी, 
जिसकी अपकीर्ति से आपकी अपकीर्ति ओर जिसकी कीर्ति से 
आपकी कीर्ति होती है, आप इतने शीघ्र ही इसकी दतघ्नता 
करेंगे, इसको नष्ट होते देखेंगे और इसके रोग की चिकित्सा न 
करेंगे एवं अपनी योग्यता रूपी पूँजी को देश की आवश्यकताओं 
के लिये न खच करेंगे ? नहीं ! नहीं | आपसे यह आशा हमें 
कदापि नहीं हो सकती । आप प्रत्येक के अवयव में भारतीय रक्त 
भरा है, जिस भारतीय रक्त के कारण इस देश की स्त्रियों ने राजा 
जयपाल को युद्ध के समय अपने आभूपण गला गलाकर भेजे थे, 
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क्या आप शिक्षित पुरुष होकर उन स्लियों से भी पीछे रहेंगे ? 
हमारी चुद्धि देश की निराशा को देखकर चकित है कि इतने 
भारतीय नवयुवकों के होते हुए भी यह देश इस अवस्था को प्राप् 
होजावे । बाहर से ईसाई लोग आकर यहाँ अस्पताल और स्कूल 
( पाठशाला ) खोलें, आय्य हिन्दू ओर मुसलमानों को शुल्ञामों 
को भाँति मोल लें, हमारे देश के पचीस लक्ष मनुष्य ईसाई हो 
बिक जावें। इस धन के पलटे जो विदेशी उठाते हैं, आपके इतने 
ई जावें। ओर हमें शोक्त न हो ! भारत के बड़े बड़े धनवान 
दूसरों के दान से काम चलावें और हमें लज्ञा न आवे | भारतीय 
लोगों के विचार भारतीय से बदल कर यूरोपियन हो जावें और हसें 
क्वेश न हो। भारत सवंदा दुख और दद मेले ; परन्तु उसका 
कोई सहायक न हो। नाटकों ओर रण्डी भड्वों के नृत्य एवं 
मदर आदि में लाखों उपये व्यय हो जायें; परन्तु जाति के 
प्रति सहानुभूति और देशी भावों के ग्रचाराथ एक पेसा भी न 
उठाया जाय । 
प्रिय नवयुवको ! भारत के प्राचीन सनुष्य समय के फेर से 
पुरुषार्थ हीन हो गये, वे वहुत बातों में असमथ थे, उन्तकी शिक्षा , 
भी परिसित रही, समय भी अतिकूल था, इस कारण ये लाचार 
थे | उन पर दोपारोपण नहीं कर सकते | दोप आप पर लगेगा 
क्योंकि आप नवयुवक हैं, समय अनुकूल है, विद्या जेसी उत्तम 
सम्पत्ति आपके पास है। अब उठो ! देश को सँमालो !! समय 
को हाथ से नजाने दो। है गाढ़ निद्रा भें सोने वालो ! हे 
आलस्य में समय खोने वालो ! हे पीछे पछिता के रोने वालो ! 
यह समय जाता है, अब सेमलो ! हे विद्या धन के कदरदानो ! 
है जातीय गौरव के निगहवानो ! हे भारत के नौजवानों ! यह 
समय जा रहा है, अब समलो | हे पशुओं पर फौकवालो ! हे 
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गुलामी के तौकवालो ! है आज़ादी के शीकषालो ! यह समय 
जाता है, अब सेमलो। हे हिन्दू काला कहानेवालो ! हे अमल 
बंद के कमानेवालो ! हे अनाथ भारत डुबानेवालों |! यह समग्र 
जाता है अब .सभलो | हे ब्राह्मण क्षत्रिय कहानेवालो ! है कर्म 
न कुछ कमानेवालो ! हे नीच जाति कहानेवाली ! यह सम्रय 
जाता है अच सँभलो | हे मदिरा माँस के - खानेवालो ! हे रण्डी 
भडुया नचानेवालो ! हे कोमी इज्जत मिटानेवालों ! यह समय 
जाता है अब सेमलो। हे घर में लड़ लड़ के मरनेवालों | हे 
आय्ये नाम से डरनेवालो ! हे कम वेदिक न करनेवालों ! यह 
समय जाता है अब सेंमलो । - " 

प्रिय नवयुवकों ? उठो कविविद्ध होजाओं ? यद्यपि तुम्हारी 
शक्ति निवल है और प्रतिपक्षी प्रवल हैं और इस कारण नाश हो 
रहा है ; परन्तु मेरे प्यायो ? साहस में बह शक्ति है कि मसीह से 
एक मनुष्य ने शिरों को कुकवाया है। १८ स॑| बष में ४२ करोड़ 
मनुष्य उसका अजुयायी हुआ। साहस करने वालों के लिये उद्ा- 
हरण हुआ और जाति सेवकों के साहस बड़ाने को रामबाण हुआ | 
वौद्ध ने अकेले ही साहस किया और ५२ करोड़ भनुप्यों के हृदय 
में श्रमुत्व आप्त किया। संसार के सत्र सत्तों को नीच! दिखाया 
ओर सच्चे बीरों का साहस वढ़ायां। स्वामी शंकराचाये ने अकेले 
ही संन्यास लिया और बौद्ध घर का भारत ने सत्यानाश किया ! 
राज़ों को वश कर लाये और शंकर का अवतार कहलाये 
जाति सेवकों का साहस बढ़ाया | मुहम्मद साहच ने परिश्रम 
किया, खुदा की पेयम्री ( परमात्मा का दूत ) को प्राप्त किया। 
संसार के सहाराज़ों को नीचा दिखाया और जाति सेवकों को 
सोहसी चन्ताया। गुरू नानक साहेव पर छोड़ फ़कीर हुए और . 
हिन्दुओं के गुरू तथा मुसलमानों के पीर हुये । जिनके मत में 
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गुरू गोविंद्सिह साहब बढ़े बीर हुये। सभ्यता को दिखाया « 
आर पंजाब को मुसलमानों के अत्याचार से छुड़ाया | अपने 
प्राण दिये पर जाति के प्राण बचा लिये। संसार मे गौख प्राप्त 
किया, जो किसी मनुष्य को न मिल्ना और नाहीं किसी सम्राट 
को प्राप्त हो सकता हैं। 'सच्चे बादशाह” का नाम पाया और जाति- 
सेवकों का साहस बढ़ाया | 

दूर क्यों जाते हो, थोड़े ही चपे हुए स्त्रामी दयानन्दजी सर- 
स्वरती ने भारत को अविया से भरपूर देखकर अपने जीवन को 
इसकी उन्नति में लगाया, हिन्दस्तान से इसे आस्येवर् बना दिया 
और वेदिक धम्म को देश में फेला दिया तथा मुसलमान और 
इसाई जैसे प्रतिप्रज्षियों की दवा दिया, भारत को जगाया और 
महर्षि कहलाये ! लाखों आय्य हुए, कालिज और स्कूल खुले 
ओर अनाथालय वन गये, सारांश यह कि श्रम का पूरा फल्न पाया, 
हमें परिश्रम करना सिखाया ओर प्रत्येक का साहस बढ़ाया | 

प्रिय नवयुवको | यहू कतिपय उदाहरण आपके सम्मुख 
रक़्खे गये हैं, बह सच हमारी तुम्हारी भांति एक दिन जन्‍से। 
जातीय भाव ने इन्हें उमारा सत्य साहस इनका सहायक बना 
ओर फिर आज पीर पेगम्बर और महर्पि बन गये । इसी प्रकार 
यदि सत्य भावों से प्रेरित होकर प्रयत्न करेंगे तो अवश्य सफलता 
को प्राप्त होंगे और एक दिन ऐसा होगा कि जाति इन पर उचित 
आमिंमान कर सकेगी ओर यदि इसी प्रकार इन्द्रियों के व्रिपयों 
में पढ़कर पेंट पालेंगे तो मरने के पीछे देश में कोई नाम न होगा 
और जीते जी देश में गौरव प्राप्त नहीं होगा । जिस प्रकार एक 
गधा संसार में जीवन व्यतोत करता हैँ आर मर जाता हें परन्तु 

त्रीई नहीं जानता, यहीं दशा एक सम्राद की होती हैं, जिस प्रकार 

कि पशु जो कुछ खाता है ; परन्तु थोड़े समय पीछे उसे कोई ज्ञान 
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उसके स्वाद का नहीं रहता | इसी प्रकार हमारी दशा हैं। इस 
साँति हम अपने को जाति प्रेम और धम्मे के अतिरिक्‍त पशु 
के समान ही पाते है, हम सबवदा सुख चाहते है ; परन्तु वह हमें 
मिलता नहीं और हमारे सम्पूर्ण श्रयत्र व्यय हो जाते है । इसका 
कारण केवल यह है कि हम अविया में फँसे हुए हैं, अग्नि में 
शीतलता और जल में उष्णता हूँढ़ते है, इन्द्रियों की ठृष्ति से सुख 
चाहते हैं, राष्ट्रीय भावों को जाति उत्थान का कारण सममते हैं। 
हमारी भूल शस्येक कार्य में हमें असफलता दिखाती है, हमारी 
चह दशा है कि-- 
५दिल चाहे दिलदार को, तन चाहे आराम, दुविधा में दोनों 
गये माया मिली न राम ।” कहावत प्रसिद्ध है कि धोवी का कुत्ता 
घर का न घाट का, यदि अब भी आप इन्द्रियों के विपयों में 
पड़ेंगे तो दुख के समुद्र में गिरोंगे और कभो सुख न होगा। 
थोड़ी देर मृगठष्णा के जल की भांति आप की दशा होगी। हरिण 
की भांति प्यास बुमाने दौड़ोंगे ; परन्तु अन्त में परिणाम दुख फे 
अतिरिक्त कुछ न होगा। दुख उठाओगे, पछताओगे, रोओगे, 
चिल्लाओगे - परन्तु कोई पूछेगा भी नही | संसार हँसेगा, मनुष्य 
क्या पशु तुच्छ जानेंगे । उठो नवयुव॒कों ! अपने देश को जगाओ 
धत्ती होकर देश को दूसरों का दाना खाने से बचाओ | जाति- 
पाठशाला और विद्यालय खोलो, भारतीय भाव चारों ओर फेला 
कर देश को सावधान करो ; पूर्वजों की बात को ताजा कर ; देश 
के व्यापार को बढ़ाकर, विदेशी चस्तुओं से हाथ उठाओ । वरन्‌ 
साहस कर के यहाँ पर उन से बढ़ कर बनाओ । संसार भर को 
जातियों के सन्‍्मुख मुख उज्जवल करो। वेश को नष्ट न होने 
दो । वेमनष्य को निकालो ओर ईर्पा-हेप अपने देश से बाहर 
करो । धनी और निधेत को एक दृष्टि से देखो | जाति-ऋण को 
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पहचानों। जाति के सेवकों की ऋतज्ञता मानो | देश की उन्नति 
के काम करो। नाम चाहने से अपना 'नाम न करो, ऐसे परिभ्रम 
से काम करो कि तुम्हारा कोई भाई विजातियों के दान से न 
पले, नहीं दूसरी जातियों के हाथ बिकने जावे | यद्यपि इस मंजिल 
को दूर और अपनी शक्ति को थोंड़ी जानकर, आपका साहस 
तीचा पढ़ेगा ; परन्तु सबंदा इस शेर को ध्यान में रखो । 
.. सिर शमा से कटाइये पर दम न मसारिये, मंजिल हजार दूर 
- हो हिम्मत न हारिये | जात्ति के सेवको ! देश के नवय्ुवको !! 
अपनी फ़जूल-खर्चियों से धन बचाओ और जाति-सेवा में व्यय 
करो । तनिक ध्यान दीजिये | इस नगर में कोई दो लक्ष मनुष्य 
रहते होंगे, इनमें से कोई दो आना के पान खाता होगा और 
कोई १ पेसे के और कोई तनिक भी नहीं, यदि प्रत्येक मनुष्य 
' का ३ पाई देनिक औसत मान लिया जाय तो एक दिल में 
३५१२४) का पान दैनिक उठता है और यदि एक मास में एक 
दिन हिन्दू एकादशी त्रत और मुसलमान रोजा समभकर एक दिन 
पान न खाया करें और एक पेसा प्रत्येक मनुष्य के हिसाव 
से जाति फंड में देदें तो एक वर्ष में एक सहस्र पाँच सो रुपये 
आते हैं, इससे एक अच्छा कालिज चल सकता है, ' अथवा 
इस नगर में जो तीस सहस्र घर हैं, उनमें से प्रत्येक में रसोई 
: घनाते समय १-छटाँक चून जाति फंड में डाल दिया जावे तो 
, श्रति दिन ४० मन ३४ सेर इकट्ठा हो, अब यदि इसको ढाई 
“रुपये मन भी चेचा जाय तो प्रतिदिन ११७८८) की आय हो, 
और वार्पिक आय वयालीस सहूख्त सात सौ सत्तर रूपये सात 
- हुई, जिसमें कालिज अली प्रकार चल सकता है, यह ऐसी बात 
' जिनमें किसी को भार न लगे और जांति को बहुत बड़ा लाभ 
: हों, केबल साहस की आवश्यकता है, जिस जाति में इतनी 
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शक्ति हो और बह दूसरों का मुख जोये, क्या तुम उसे निलेज्ज 
नहीं कहोगे ? उठो प्यारों | घर के भझंगड़ों को निम्रदाओं। तुम 
स्व॒तन्त्र कहाते हो, अत: मन दुर्वासनाओं की कड्ढी अपने हाथ 
में मत डालने दो, प्रयत्न करो ! यही समय है, बुरे खेले 

दूर करो और स्वांग को वस्ते (गठरी ) से बॉयकर 
टॉड पे रख दो, जत्र समय मिले तो जाति उन्नति के उपाय 
सोचो, देश को सँसालो, यदि अब भी आलस्य में रहोगे ते 
देश नाश को आप्त हो जायगा ४३ वर्ष में देश का अन्त होगा। 
उस समय आप से कुछ न वन पड़ेगा, देखों प्रियवर |! वह 
जाति जो निरी जंगली थी, अपनी जाति उन्नति सें लगकर पूरण 
प्रतापी हो गई और जो जातियाँ अब तक असभ्य हैं, वह इसमें 
लीन हो रही हैं, उन्हें अपनी जाति तथा देश का इत्तना ध्यान 
है कि अपने प्राण गँवाते हैं; परन्तु अपनी जाति को गालामी 
( परतन्त्रता ) एवं अत्याचार से छड़ाते हैं, क्या आपको अपने 
देश के उन छोटे बालकों की कथा स्मरण नहीं है, जिन्होंने अपनी 
जाति के हेतु अपने प्राण दिये। देश को जगाया और धर्म 
को वचाया। जाति में ऐक्य का संचार किया अत्याचारियों 
की पराजित किया और देश-हिलेपियों का साहस बढ़ाया, क्या 
आपने सच्चे भाई हक़ीकतराय की कथा नहीं सुनी ? क्‍या वह 
आपका भाई न था, जिसने कि तेरह व्य के बय में प्राणों 
को धर्स पर वार दिया, जिसने धर परायणता को प्रकट किया 
और संसार को सत्य धर्म का परिचय दिया, जिसने उद्योगियों 
को साहस प्रदान किया, क्‍या आपने गुरू गोविन्द्सिह के पुत्रों 
का वृत्तान्त नहीं सुना ? यह भी आपके भाई थे, जिन्होंने कि 
भीतों में चुने जाकर मरना स्वीकार किया; परन्तु सत्य धर्म 
को न छोड़ा, अपने प्राणों को गँवाया और वीरों में नाम पाया। 


बल्ब 
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कौन है आज जो उनका मास अमिमानपूर्वक नहीं लेता । 
कौन ६ आज जो उनका आदर नहीं करता। जब सूर्य तथा 
चन्द्र विद्यमान हैं, उस समय तक उन्तके नाम आदर एवं अमि- 
मान पूवेक लिये जावेंगे। यह सब अशिकज्षित थे, कया आप 
शिक्षित होकर इनसे पीछे रहेंगे ? यह सव बालक थे, क्या अब 
प्रौढ़ ज्ञानी होकर इनसे थोड़ी कीर्ति पर अभिमान करेंगे ? क्‍या 
आपको लज्जा न प्राप्त होगी कि आपके बह भाई, जिन्होंने कि 
अशिक्षित और वालक होते हुए भी वह वीरता दिखाई कि 
समस्त देश आज उनका नाम अभिमानपूर्वक लेता है और- 
आप शिक्षित और प्रौढ़ होते हुए भी उनसे कम विख्यात हुए 
ओर जाति ने आपका कोई सम्मान नहीं किया ? वे सब परतंत्र 
थे, समय भी उनके अतिकूल था; परन्तु फिर भी उन्होंने प्राण 
देकर प्रेम को निव्राह। आप स्वतंत्र हैं, धन और परिश्रम से 
काम ले सकते है, जो काम कि वे प्राण देकर नहीं कर सकते 
थे, आप उंधे- थोड़े से परिश्रम में कर सकते हैं, फिर भी आप 
प्रयत्न नहीं करते । 
मुझे पूर्ण विश्वास है कि आप प्रयत्न करेंगे, हाथ पाँव सारेंगे 
ओर जाति की नौका को निर्धनता की नदी के पार करेंगे, अन्य 
जातियों के हाथ से अपने भाइयों की रक्षा करेंगे और जाति को 
लाभ पहुँचायेंगे, जाति सुधार से जाति में मान प्राप्त करेंगे, 
जाति प्रेम का पालन करेंगे तथा जातीय कालिज ( विद्यालय ) 
बनाकर जाति को अपने समान बनावेंगे। में अब उस परमात्मा 
से प्रार्थना करता हूँ कि आपके हर काम में आपको सहायता 
देंबे, आपको देश की भलाई हृदय से मंजूर हो और आप 
समय की गति को देखकर अपनी शक्ति के बढ़ाने का पबन्ध 
करें । नवयुवको ! चेत करो ! बुद्ध जन तो उस कुसमय तक 
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जो इस चुराई के कारण आनेवाला दे न रहेंगे ; परन्तु आपको 
यह अवश्य देखना होगा। अतः प्यारों अपनी योग्यता का 
परिचय दो ओर देशी चाल ढाज्न अन्ञीकार करो। प्रियत्रर ! 
यद्यपि बहुत से भाई हमारे देश की उन्नति का दम भरते 
है; परन्तु अपनी रीति भाँति नवीन शैली की बनाते जाते 
है। वे कदापि सफल्नता को नहीं प्राप्त हो सकते । थे देश की 
उन्नति के पलट में अबनति करते हैं। क्योंकि देश की उन्नति का 
अथ यह है कि व्यापार बड़े, देंश की रीति भाँति अपने ढंग पर 
रहे, देश के वासियों में पूरा-पूरा ऐक्च दे और प्रत्यक उनमें से 
देश त्था जाति के न्ञाम पर प्राण देने के लिये तथ्यार हो; देश 
के कला कौशल में उन्नति हो और देश की -भाषा प्रत्यक्र विषय 
की आवश्यक पुस्तकों को रचना हो । यावन देशवासी अपने देश 
, की प्रत्येक वस्तु को न अच्छा समझे और भावों को विदेशी 
चाल ढाल एवं रीति भाँति से सुरक्षित न रक्‍्खें, तावन देश की 
उन्नति तथा अपने परिश्रम की सऊलता के स्वप्न में भी दर्शन न 
करेंगे। उठो नवयुवकों ! एकदम से विदेशी वस्र पहलना त्याग 
दो और बिदेश की समस्त वस्तुओं को घृणा की इृष्टि से देखो । 
जिस समय देंश की आवस्यकतायें बढ़ेगी, उस समय प्रेमी भी 
उत्पन्न होंगे, देश स्त्यं उन वस्तुओं को बना लेगा । देश की 
चस्तुओं में जो भ्रुटि है, उसे हटाने का प्रयत्न करो । इस त्रुटि के 
कारण. उसे त्यागी मत, जब आप इस प्रकार प्रयत्र करेंगे तो 
अवश्य ही थोड़े दिन में देश को फरारिगुल चाल और खुशहाल 
देखेंगे । आपको अपने निर्धन पंजाबी भाश्यों से पाठ भ्रहण करना 
उचित है, उन्होंने निर्धनता और निर्बलता के होते हुए भी कई 
विद्यालय वना लिये, यद्यपि इस समय पूर्ण॑ता को नहीं प्राप्त हुए ; 
परन्तु. उनकी प्रणाली दिन-प्रतिदिन उन्नति तथा देश में कोर्ति 
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अचश्य ही उन्हें उन्तके उद्देश्य तक पहुँचावेगी । आय्य समाज ने 
कालेज ( विद्याज्लय ) बनाया और बहुत सी पाठशालायें ( स्कूल ) 
जैसे कि लुधियाना, जमनात्रसाद स्कूल तथा वागबानपुर स्कूल 
आदिक बनवा लिये, सिक्खों ने सी विद्यालय चना लिया और 
धम्म सभाओं ने भी लाहौर में एक हाई स्कूल खोल दिया। सारांश 

कि भोति-भाँति से मिन्न-भिन्न ससाज्ञों के सनुण्य उन्नति की 
प्रतीक्षा कर रहे हैं; परन्सु आप आज तक इस कुम्भकर्ण की 
भींद से नहीं उठे, आपको व्यर्थ के अपव्ययों से अभी तक छुट- 
कारा नहीं मिला, आपने धम्मे की खोज में प्रयन्ल नहीं किया; 
कहने का तात्पये यह कि सर्व प्रकार से पंजाब और बंगाल से 
: पीछे रह राये। आप घम्म की आवश्यकता को जानते हैं यद्यपि 
उसके सिद्धांतों का पूर्ण ज्ञान नहीं, आप ज्ञानवान होकर देश को 
छुधारने का अयल्न नहीं करते, उठो गुरुजनों ! 

मित्रों और कछुमारो ! जातीय विद्यालय और पाठशाला बन- 
वाओ, जाति के अनाथों के लिये अनाथालय बनवाओ। सारांश 
यह कि अब आपका यह कतंव्य है और आपके परिश्रम से पूर्ण 
हो सकता है। प्यारो ! उस समय तक आप प्रयत्न करके देश के 
रोग की चिकित्सा कर सकते हैं, जिस समय तक कि वह असाध्य 
न हो जावे । और जब समय हाथ से निकल जायगा तो 
पछतावोगे । देखिये:-- 
सदा दौर दौरा दिखाता नहीं | गया वक्ष फिर दाथ आता नहीं 

अभी तक आपके देश के पश्चीस लक्ष मनुष्य इसाई हैं, मानों 
आपके पत्चीस लक्ष भाई लोगों ( विदेशियों ) के शुलाम हो गये 
हैं। जो कुछ हुआ सो हुआ, अब आगे आप इसे प्रयज्ञ करके 
बचाइये | 
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प्रिय पाठकगण ! भारतवर्ष के प्रत्थक भाग में इस समय यह 
ध्वनि गूंज रही हूं कि देशोन्नति करो, जिससे चिदित होता दे कि 
देश उन्नत अवस्था में नहीं है । जब यह ज्ञात हो गया कि देशोन्नति 
को शेग लग रहा है तो कौन ऐसा मूर्ख होगा, जिसे इसकी 
आपधि करना उचित न प्रतीत होता हों: परन्तु जिस समय 
वेद्यक सिद्धान्तों की ओर दृष्टि की जाती हद: तो पता चलता है. 
कि चिकित्सा के पृ यह्‌ जान लेना होता है कि यह रोग साध्य 
भी है वा नहीं, दूसरे निर्नलता भी दो प्रकार की होती है, जैसे 
एक बालक है, चह बहुत निर्मल है और दूसरा एक गरेगी मनुष्य 
है, वह भी अति निर्वल है, अब क्या जिन साधनों से कि निर्चल 
चालक उन्नति आप्त कर सकता है, उन्हीं साधनों से वह रोगी भी 
उन्नति को प्राप्त हो सकता है? कद्ापि नहीं, क्योंकि निर्मल 
बालक के लिये केचल भोजन की आवश्यकता है, परन्तु रोगी के 
लिये ऑपधि के पश्चात्‌ खाद्यवस्तु की आवश्यकता होगी, जो 
दूध घी एक बालक के जीबन के लिये अति ही हितकर है, 
जिससे कि वह शीघ्र ही वल्वान्‌ बन सकता है, वही दूध और 
घी उस ज्वर के रोगी के विपम ज्वर करनेवाला तथा सार डालने- 
वाला है। इससे स्पष्ट विदित हुआ कि उन्नति के साधन अवस्था 
भेद से भिन्न-भिन्न हो सकते है । यदि सवके लिये एक ही उपाय 
रक्‍्खा जाय तो वह बहुत ही हानिकारक होगा। दूसरे यदि एक 
भनुष्य पर्वत के शिखर पर से नीचे गिरा है और दूसरा नीचे 
से पवत के ऊपर चढ़ रहा है तो अब दोनों के लिये दो मिन्न- 
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सिन्न उपाय परत पर पहुँचने के हैं| पहिला मनुष्य, जो ऊपर से 
गिरा है, जितना आगे बढ़ेगा, उतना ही शंद्गर से दूर होता चला 
जाबगा और दूसरा जितना आगे बढ़ेगा, शृंग के समीप पहुँचता 
जायगा ; परन्तु पहिला मनुष्य जितना पीछे हटेगा, उतना ही शंद्र 
के पास पहुँचता जायगा और दूसरा पीछे हटेगा और दूर बढ़ता 
चला जायगा | 


प्रिय सुदृदयगण ! ऊपर के डदाहरणों से आपको विदित हो 
गया कि रोंग की अवस्था को देखकर चिकित्सा की जाती है। 
ओर जो सबके लिये एक ही औपधि का सेवन करना वताते हैं, 
चह पूरे मूर्ख हैं। | 


प्रिय मित्रगण ! अब सोचना चाहिये कि भारतवर्ष योगी है 
वा बालक । यदि बालक की भाँति निवल है. तब तो इसका उपाय 
यह हैं कि इसको पुष्टिकारक भोजन दिये जाये और जो रोग के 
कारण निरबंलता को आ्राप्त हो गया है तो रोग और उसके कारण 
को ज्ञात करके इसके निवारणार्थ औपधि का विचार किया 
जाय । यावत्त औपधि प्रयोग से यह रोगी स्वस्थ न हो जायगा 
तावत्‌ उसे वल-बर्धक पदाथे दिये जायें, यह दितकर नहीं हो 
सकते । इस बात को ध्यान में रखते हुए, जाँचने के हेतु जिस 
ससय भारत की नाड़ी को देखकर विचार करते हैं कि इसमें 
क्या-क्या ब्रुटियाँ हैं, तो हमको प्रथम पता चलता है कि देश धम्म 
कर्म से नितान्त शून्य है, इसमें न तो माता पिता की सेवा है, 
न इंश्वरोपासना, न वड़ों का मान, न वरावरवालों से श्रेम, न 
छोटों पर दया और न दुराचारियों से घृणा । सुतराम्‌ यह विचार 
उस्पन्न होता है कि भारतवर्ष में धार्मिक तथा आचार सम्बन्धी 
. शक्ति का नाम नहीं । दूसरी ओर जब घेये और सत्य की ओर 
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देखते हैं तो पता चलता है कि एक पेसे की वस्तु वेचनेवाला 
भी बिना कूँठ के वात नहीं करता और यदि वह सत्य कहे भी तो 
कोई उसका विश्वास नहीं करता, क्योंकि मिथ्या भापण की रीति 
प्रवलता पर हैं। यदि हम बाद विवाद किये बिना कुछ लेना चाहें 
तो नितान्त असम्भव है । रेल पर जब पूरी बेचनेवालों से पूछते 
हैं. कि पूरी गर्म हैं. तो उत्तर मिलता है कि हाँ! जी गर्म हैं। 
. परन्तु जब लेकर देखो, दिन की वासी निकलती है। गाड़ीवाले से 
पूछी कि क्‍या किराया लेगा तो कहेगा कि वारह आना ; परन्तु 
ठहर जायेगा तीन या चार ही आने में । वकील से पूछी कि क्या 
मेहनताना लोगे तो उत्तर मिलेगा कि ४०) रुपया ; परन्तु ठहर 
जायेंगे २०) रुपया पर ही । भूँठे गवाहों की तो वात ही न पूछिये 
जिस फ़ीस ( शुल्क ) के चाहिये लेलो, दो आना से लेकर २०) 
तक के, सभ्य जन साथी के लिये प्रस्तुत हैं) पत्रों के सम्पादके 
के पास पहुँचिये तो जान पड़ेगा कि वास्तव में ये भूँठ के ठेकेदार 
हैं, दस वीस रुपये दे दीजिये, बस फिर भूँठ और बुराई के ऐसे 
पुत्न वॉधदें कि प्राचीन समय के भाटों को भी हरादें | इसी प्रकार 
दी प्रशंसा वा निन्‍्दा करना तो मुख्य काम हो रहा है। जो लेखनी 
को शक्ति कि सत्य में लगाने योग्य थी, आज असत्य और स्वार्थ 
से भरे हुए लेखों में लगाई जाती है। सेकड़ों सम्पादक मूखेता 
के कारण कारागार की बायु सेवन कर रहे हैं। परन्तु जनता के 
सच्चे हितेपी केवल सौ में से एक व दो ही दिखाई देते हैं। 
वाज़ार में चले जाइये, दलालों से भरी हुईं एक अनोखी प्रकार 
की भूँठ की पंक्षियाँ डुकानों पर दीखेंगी । डाक्टरों के पास चले 
जाइये तो वहाँ पर सत्य का नाम भी नहीं मिलेगा | सारांश यह 
कि देश के इस सिरे से लेकर उस सिरे तक भूंठ का डंका वज रहा 
है और सत्य के दर्शन दुलंभ क्‍या अमूल्य हैं। तो क्या दीन: 
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मलुष्य ही मिथ्या भापण करते हैं? नहीं, नहीं बड़े-बड़े राजे 
महाराजे, उच्च कमेचारी भी इस रोग से असित हैं । 
प्रिय॑ सुदंदयगण ! यदि आप भारत के धन पर दृष्टिपात करेंगे 
तो एक अनोखी ही छटा दीख पड़ेगी | कोई सात करोड़ मनुष्य 
भूखों मर रहे हैं, सम्य देशों से व्यापार पूर्णतया बंद है। भारत 
का शिल्प ऐसा गिर गया है कि उसका नाम भी मिठता चला 
जाता है। सुई से लेकर बड़ी-बड़ी वस्तुयें सभी अन्य देशों से आती 
हैं, जिसका फल्न यह हो रहा है कि चारों ओर दुर्भिक्ष पड़ रहा है, 
क्योंकि भारत में कृपकों के अतिरिक्त अन्य सब लोग गिरहकटी 
करते हैं, वा एक दूसरे भाई को ठगकर खाते देख पड़ते है 
भारतवर्ष को शिक्षित समुदाय जिन्हें कि हम नेता कह 
सकते है कमाने का कोई ढट्ढः नहीं जानते, और केवल इतना 
करते हैं कि जितना वीसों दूसरे मनुप्य। इनके कई समुदाय हैं 
सत्रते पहिला और माननीय इन वकीलों का समुदाय है, जिसमें 
बढ़े २ आदसी हैं; परन्तु उनकी अपनी बनावट के सम्पूर्ण साधन 
देश की अधोगति के साथन हो रहे हैं। क्योंकि प्रभव तो यह लोग 
कुछ करते नहीं और फिर जितनी इनकी आय है, उसका तिगुण 
राज्य सें जाता है| उदाहरणाथ यदि कोई वकील ४) सेकड़ा मेहन- 
'ताना किसी देशी से लेता है तो ७॥) सेकड़ा कोरट्ट-फीस देना 
होता है और लगभग इतना ही तलबाना तथा खचे आदि में 
उठ जाता है। तात्पय्य यह कि जिस समय एक देशवासी के 
२०) सेकड़े व्यय होजायें, उस समय वकील मद्दोदय को £ सेकड़ा 
मिले ! यदि कोई चक्रील १०००) मासिक कमाता है तो समझ 
लीजिये कि देश को तीन सहस्र रुपये मासिक अथवा ३६ सह 
रुपये वार्पिक का घाटा पड़ता है और जितना समय मुकद्मे- 
बाजी में जाता है, उसका मूल्य अलग रहा। वस अब सोध लीजिये 
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कि जितने वकील बढ़ते जायेंगे। उतना ही देश की अधोगति 


[&] 


बढ़ती जायगी | दूसरा सभ्य समुदाय डाक्टरों का है, यह भी 
जितनी फीस लेते हैं, उससे दुदुना द्रव्य ओपधियों के बदले वि- 
देश को भेज देते हैं, उन्हें अपने देश में औपधि तक बनाना नहीं 
आता । शेप कुछ अहलकार आदि हें, जो प्रत्यक्ष में तो बहुत-सी 
हाति नहीं करते ; परन्तु विदेशी वस्तु लेकर देश के घन को बहुत 
कुछ हानि पहुँचाते है, दूसरी ओर लीजिये हमारे व्यापरियों को | 
यह भी लाभकारी होने के बदले हानिकारक होरहे हैं। यद्यपि 
कृपि को छोड़कर सब कामों में यह सर्वोच्च हैं, परन्तु वर्तमान 
समय में यह उत्तम वस्तु भी द्वानिकारक होरदी है। क्योंकि 
भारतवप में शिल्प का तो नास नहीं रहा | अतः यहां की बनी चीज़ 
विदेशों को जाती नहीं, केवल विदेश के पदार्थों के पलटे हमें 
कच्चा माल वा नाज भेजना पड़ता है, जिससे कि देश में नित्यप्रति 
दुर्भित्ष चढ़ता चला जाता है, इस प्रकार व्यापार का मक्खन 
विदेश के शिल्पी खा जाते हैं, केवल छाँछ हमारे देशी व्यापारियों 
के पल्‍ले पड़ता हे, जिसके पत्नटे में हमारे देश के बकील और 
कृपकों का सारा दूध अर्थात्‌ मलाई व्यय होती है । 

प्रिप्न पाठकगण ! आप कहेंगे यह क्‍या बात है ? भारत का 
अत्येक व्यवसाय जिसे लोग उत्तम समझकर स्वीकार करते है 
देश के लिये हानिकर होरहा है ? इसका उत्तर यह है कि जिस 
मनुष्य के नेत्रों में दोप आजाता है, यदि वही मलुच्य स्वयं अपनी 
निवेल आखों को घुरी जानकर प्रथक्‌ करदे और-नवीन बिल्लौर 
की सुन्दर आंखें लगवाले तो देखने में तो अति सुन्दर लंगेगा; 
परन्तु उसकी देखने की शक्ति पूर्णतया जाती रहेगी । अब यदि 
उसे दूर से देखकर तथा उसके नेत्रों को अति सुन्दर पाकर कोई 
उठे अपना पथर-अद्शेक बनाले तो उसके नाश में कोई च्रुटि नहीं 
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रहती ; क्योंकि देखने सें तो नेत्रवान्‌ हैं; परन्तु हैं वास्तव में चक्त- 
विहीन | अत्र यदि वह किसी गढ़े में गिरे तो दसरा निर्वल रृष्टि- 
वाला यह समभकर कि मेरी दृष्टि में दोप है अतः मुझे यथोचित 
नहीं दीखता अन्यथा ऐसे नेत्रोंवाला किसी गढ़े सें नहीं जा सकता, 
उसके पीछे कूदकर अपने आप को नष्ट कर लेता है | 
. प्रिय पाठकगण ! ठीक यद्दी दशा भारत देश की है, जब 
इसके वास्तविक नेत्र अर्थात्‌ संस्कृत विद्या इसके आलस्य से 
निवल हो गई तो उसने उसे भद्दी समककर पाश्यात्य भाषा 
रूपी चिज्लौरी नेत्र लगा लिये, जिससे कि देखने में बहुत ही लाभ 
प्रतीत हुआ ; परन्तु वास्तव में भारतवप अवनति के गढ़े में जा 
गिरा | क्योंकि देश के पथ-प्रदर्शक भी बही मनुष्य हो गये, 
जिनके नेत्र विज्ञार के थे। अर्थात्‌ अंग्रेज़ी शिक्षा पाये हुए मनुष्य 
जो कि भारत के रोग से नितान्त अनभिज्ञ थे और जिन्हें यह 
पता न था कि इस देश की उन्नति इसकी अपनी विद्या तथा 
धर्म पर निभर है और जिस समय तक धर्म न हों, उस समय 
तक कोई उन्नति यथोचित नहीं हो सकती । उन्होंने पोललीटिकल 
( राजनेतिक ) विचार फेलाने आरम्भ किये, जिससे कि, देश में 
ओर भी वेंड्मानी फेल गई । उन्होंने कांग्रेस स्थापित की जिससे 
कि देश को लाभ के बदले हानि अधिक हुई और इससें हिन्दू 
अधिक थे | अतः अधिक हानि हिन्दुओं ही को हुई, सबसे भारी 
तो यह हानि हुई कि गवर्नमेंट के प्रतिनिधि इस धर्म की इच्छुक, 
हिन्द जाति को जिसमें कि राजनेतिक विचार तनिक भी नहीं 
हैं, राणनेतिक दल समभने लगे, गवर्नमेंट की दृष्टि में दीन 
हिन्दओं का विश्वास घट गया, उनको पद भी थोड़े मिलने लगे, 
उनकी भ्रत्येक सआ पोलीटिकल कहलाने लगी। कहिये इससे 
बढ़कर और क्या हानि हो सकती है ! 
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प्रिय पाठकंगणु ! यदि भारतियों के बल पर हृष्टि की जाय 
तो शारीरिक और आत्मिक दोनों प्रकार का चल नहीं रहा । 
शारीरिक वल न होने का कारण तो यह है कि शशब्र-विद्या का 
काम भारत से पूर्णतया छीन लिया गया, मानों क्षती बे भारत 
सें नहीं रहा और आत्मिक वल्न धार्मिक शिक्षा केन होने से 
जाता रहा, ऐसी निबंलता होगई कि भारतवांसियों को अपनी 
आण-स्क्षा भी दुष्कर हो गई, जिसका प्रमाण यह है कि लाखों 
खून हो रहे हैं। चोर और डाकू तो शज्ाख धारण करते हैं और' 
सम्य प्रजा शल्नहोन है। केसा भयज्कुर दृश्य हैं कि पशुओं को 
मारने की शक्ति दी जावे ओर मनुष्य की रक्षा के शब्रात्र छीन 
लिये जायें। वज्ञ का दूसरा साधन जो एकता है, वह तनिक भी 
नहीं रही। क्योंकि राजनैतिक शिक्षा ने प्रत्येक्ष के मस्तिष्क में 
#हमचुमादीगरे नेस्त” ( सेरे सा कोई नहीं ) का विचार भर 
दिया है । 

प्रिय मित्रगण |! इस समय आप भारत की जिस वस्तु के 
विषय से अन्वेपण करेंगे, उप्ते नित्रंत्न ही पवेंगे; परन्तु अब यह 
विचार करना है कि क्‍या यह नियत्षता स्त्राभाविक है? क्‍या 
फभी भी भारत में इन बातों का अस्तित्व न था । यदि वास्तव में 
भारतबप इन गुणों से रहित था तो मानना पड़ेगा कि वास्तव में 
भारतवप बालक है, उसकी उन्नति के वह साधन होने चाहिए, 
जो एक वालक का वल्ल बढ़ाने के लिये आवश्यक हैं और यदि 
यह बात सिद्ध हो कि भारतव॒प सें यह गुण थे और वे क्रिसी 
कारण नहीं रहे तो ऐसी अवस्था सें भारत को बीमार कहना 
पड़ेगा और उसकी चिकित्सा करनी होगी। रोग के कारणों को 
जानना, जो कुद्ध रोग से पू्ं था और अब नहीं है, उत्ते लाना 
होगा तथा जो प्रयम नहीं थे, उनको निकालना होगा । 
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प्रिय पाठकगण ! जब इस बात की पड़ताल के लिये भारत- 
यर्ष के इतिहास पर दृष्टिपात करते हैं कि भारत में विद्या थी वा 
नहीं तो हमारे सामने पद दशन-उपनिपद्‌, वेद और थेदों के छः 
अड्डः तथा चार उपबेद आ खड़े होते हैं, जिनको देखकर इस 
समय भी संसार चकित है कि न जाने इनके रचयिता क्रितनी 
विद्या पढ़े हुए थे। आज समस्त संसार के विद्वान और योग्य 
पुरुष जेसे शोफ़ेसर हक लर और शोपनहार आदि इस विपय 
में सहमत हें कि विद्याओं की खान था और आज 
कल भी भारतवप की आत्मिक विद्या जो मनुष्य का सर्वोच्च 
उद्देश्य है, समस्त संसार से बढ़ी हुई है। इन सम्पूर्ण बातों से 
पता चलता है कि विद्या के विपय में भारत की यह दशा न थी 
जो आज देखने में आ रही है।ज़िस ससय यह विचार करने 
लगते हैं कि क्या भारत में धर्म की यही अवस्था थी, जो इस 
समय देखने में आ रही है वा इससे बढ़कर घार्मिक भाव विद्य- 
मान था तो उस समय महाराज हरिश्रन्द्र और युधिष्ठिर की 
कथायें सामने आ डटती हैं, जिन्हें देखकर बुद्धि चकित है। जब 
माता पिता की आज्ञा पालन वा भ्राढ् भ्रेम का चिचार आता है 
तो महाराजा रामचन्द्र का जीवन स्पष्टतया यह वता देता है कि 
भारतवासी ऐसे योग्य हो चुके हैं कि जिन्होंने पिता की आज्ञा 
पर तुरन्त राज्य त्याग दिया और लक्षमणजी ने श्राठ-्रेम में 
घरवार साता पिता एवं सत्री आदि के सुख को छोड़कर वन वन 
घूमना स्वीकार किया और महारांज भरतजी का वृत्तान्त तो 
आश्चये कारक है कि पिता राज्य दे, और वह यह सममकर कि 
मेरा स्वत्व नहीं है, रामचन्द्र का है; राज्य को तुच्छ सममकर 
और अधिकारी के अधिकार का विचार करके अज्ञीकार न करें 
और रामचन्द्रजी को वन से लेने जावें, और जब सीताजी के 
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पतित्रत धर्म का विचार आता है तो सचमुच यह निशचय हो 
जाता है कि भारत में धर्म था, यद्यपि आजकल धर्म नाममात्र का 
रह गया है.। 
प्रिय पाठकंगण ! जब हम इस बात की खोज्ञ करते हैं कि 
भारत सें शिल्प था कि नहीं तो उस समय महाराजा युधिप्रिर 
के महल (राज ग्रासाद ) का ध्यान आता है कि जो मय देत्य 
ने इन्ड्प्स्‍रस्थ अर्थात्‌ दिल्ली में बनाया था और जहाँ कि इस 
प्रकार को कारीगरी की गई थी कि जहाँ पानी हो वहाँ सूखा 
दीखता था और जहाँ सूखा था वह जज्ञ से पूरित प्रतीत होता 
था, जब राजा दुर्योधन उस प्रासाद्‌ को देखने के लिये गया और 
उसने जल समभाकर चाँद चढ़ाई; परन्तु वहाँ सूखा निकला 
ओर आगे चल जहाँ जल था, उप्ते सूखा जान गढ़े में जा गिरा 
ओर उस समय द्रौपदी ने कहा कि अरे ! अन्ध के अन्ध ! इस 
से स्पष्ट विदित होता है कि भारत के शिल्प में बड़े-बड़े चुद्धि- 
मान्‌ चक्कर खाते थे, हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि भारत में 
यह बात तो थी ; परन्तु देशोन्नति का भाव भारत से कभी नहीं 
उत्पन्न हुआ, परन्तु हम उनसे अनुरोध करते हैँ कि वे इतिहास 
को तनिक ध्यानपूर्वक पढ़ें, उन्हें पता लग जायगा कि जिस 
समय महमूद ने भारत पर आक्रमण किया, उस समय भारत 
की स्त्रियों ने अपने आभूषण गला-गलाकर लाहौर के राजा जेपाल 
के सहायताथ भेजे थे, क्या इससे बढ़कर देश प्रेम हो सकता 
है कि स्ल्ियाँ जिनका एकमात्र आधार आमपण ही हतेे हैं । 
उसको भी देश के नाम पर न्योछावर कर दें, हम एक घटना 
ओर उद्धृत करते हैं कि जिस समय सिन्ध के राजा दाहिर 
पर मुसलमानों ने चढ़ाई की और राजा दाहिर युद्ध में मारे गये 
तो दाहिर की रानी ने यबनों के सेनाध्यक्ष मुहम्मद कासिम के 
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मुकाबले पर कटि कसी, तीन दिन तक उसको बरावर पराजय 
मिली ; परन्तु चौथे दिन रसद के बीत जाने के कारण राजपूतों 
की सेना कट गई, जिस समय रानी ने देखा कि देश और धर्म 
की रक्षा अति कठिन है तो अपने परिवार तथा अन्य ख््रियों 
सहित चिता में जलने की तेयारी की और सैकड़ों राजपूत खियाँ 
अपने धर्म रक्षार्थ उस चिता में जलकर भस्म हो गईं, उस समय 
लगभग सवा सौ ऐसे राजपूतों के पुत्र थे, जिनकी अवस्था कि 
दूस से तेरह वर्ष की थी और जो क्रि उस समय की प्रथा एवं 
क्षात्र धर्मानुसार गुरुकुज्ञ में शत्य विद्या सीख रहे थे, जब निराश 
अवस्था में उन बालकों से कहा गया कि तुम यहाँ से भागकर 
अपने प्राण बचाओ तो उस समय उन क्षत्री सुकुमार वालकों 
ने वलपूवक कहा कि क्या कहीं धर्म शाख में लिखा है कि 
क्षत्री भागकर प्राण बचायें ? तो उत्तर दिया गया कि ऐसा कहीं 
नहीं लिखा, उन्होंने कहा कि फिर हमें क्‍यों ऐसी आज्ञा दी 
जाती है ? अब इस विचार से कि कहीं बल्ात्‌ मुसलमान न 
बनाये जावें, उनसे कहा गया कि आओ हमारे साथ जलती हुई 
अग्नि में वेंठकर धर्म की रक्षा करो, उन्होंने फिर कद्दा कि क्‍या 
किसी शाल्ष में लिखा है कि ज्षत्री के वालक आत्महत्या करें, 
जब उनसे कहा गया कि कहों नहीं लिखा है तो उन्होंने कहा 
कि हस ऐसा किस प्रकार कर सकते हैं, उनते पूछा गया कि तुम 
अब क्या करना चाहते हो ? उन्होंने कहा कि रण सें लड़कर 
मरेंगे, जेसा कि ज्ञत्रियों का धर्म हैं । 

प्रिय पाठकगणु ! उन बालकों की यह दशा देखकर उनके 
माता पिताओं ने कहा कि अच्छा, जाओ, परन्तु स्मस्ण रक्‍्खा 
कि कहीं भाग न आना-व शत्रु के सामने शत्र न रख देना 
जिससे कि ज्ञत्री कुल्ष को धव्बा लगे, उन वालकों ने कहा:-- 
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यदपि हिमाचल श्र॑ग होय भूतल पर आड़े । 
यदपि सर शशि खसे धर जो नम पर ठाड़े ॥ 

यदपि सिन्धु इक बिन्दु होय सखे क्षण माहीं । 
तदपि ज्ञत्रि के पुत्र ते रण में असि नाडीं | - 
अर्थात्‌ यद्यपि हिमालय की शिखर टेढ़ी होर्कर प्रथ्वी पर 
आ जाय अथवा सूय और चन्द्रमा जो आकाश पर हैं, प्रथ्वी 
में धस जायें व चाहे समुद्र एक बूँद होकर सूख जाय ( यह 
असम्भव वातें भले ही सम्भव हो जावें ) परन्तु क्षत्री के पुत्र , 
रणभूसि में शब्व न त्यागेंगे, सारांश यह कि हम दृढ़ हाथ से . 
तलवार को पकड़कर यह प्रतिज्ञा करते हैं कि तो शत्रु को 
नाश कर देंगे और कि स्वयं नाश हो जायँगे, हमने जो कुछ गुरु 
से शिक्षा पाई है, आज रणशात्तेन्र में उसकी परीक्षा करेंगे, यदि 
नगर की रक्षा के हेतु जीवन सेतु द्ृट जाय तो कुछ चिंता नहीं; 
क्योंकि धर्म का सागे न छूटना चाहिये, सब संसार को विदित 
है कि हम बीर माता से उत्पन्न हुए हैं, अतः अपने प्राण देकर 
देश का गौरव बनाये रखेंगे । । 
प्रिय पाठक ! यदि आप वल अर्थात्‌ वीरता का पता लगाना 
चाहें तो अजुंन, भीम, भीष्सपितामह तथा रामचंद्रादि के इतिहास 
से भली प्रकार विदित होगा कि भारत में बल भी बहुत था, इन 
सम्पूर्ण बातों की खोज से भली अकार विद्त हो गया कि जिन 
वार्तों की आज न्यूनता है, वे बातें आचीन समय में बहुत अधिक 
थीं और भारत से सब प्रकार की शक्तियाँ विद्यमान थीं, परन्तु 

फिर कुछ ऐसी घटनायें हुईं, जिनके कारण ऋमश: न्यूनता 

प्राप्त हो गई ; इससे ज्ञात हुआ कि भारत वालक नहीं, किन्तु 
रोगी है। सुतराम्‌ इसकी वही चिकित्सा होनी चाहिये, जो कि 
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एक रोगी की होती है, अर्थात्‌ प्रथम इसके कारण जानकर 
उनकी निवारण किया जाबे और जब रोग दूर हो जाय, तब पुष्टि 
कारक पदाथे देकर उसे ₹ृढ़ किया जाय | 

प्रिय पाठकगणु ! जो आज कल हमारे भाई अमेरिका और 
इद्शलेन्ड की उन्नति को देखकर तदनुसार भातवर्प की उन्नति का 
विचार करते हैं। वह पूर्णतया भ्रम में हैं, क्योंकि इड्ज॒ल्ेन्ड और 
अमेरिका वालक थे। उनकी उन्नति नवीन उन्नति है। अतः जिस 
पदारथ से वह वलवान हो गये, उससे भारत जेसे रोगी देश की 
उन्नति करना नितान्त असम्भव है, हम एक पर्वत की शिखर 
से गिरे हैं, अत: हमें हटकर पीछे की ओर चलना उचित है, 
और इड्जलेन्ड और अमेरिका जो एक परत की तलहटी से ऊपर 
को चढ़े हैं, शिखर उनके सामने है। अतः उन्हें आगे बढ़कर काम 
करना उचित है, सुतराम जो मनुष्य कि अमेरिका और इच्जललैड 
की भाँति भारत की उन्नति करना चाहते हैं, वह बहुत भारी भूल 
में हैं, उनकी भाँति से भारत को जो हानि हुई है, उसकी कोई 
सीमा नहीं, अतः देश हितेपियों को उचित है कि तनिक मस्तिष्क 
से अभिमान को त्यागकर विचार करें और भारत की बीमारी के 
कारणों को दूर करके भारत की उन्नति करें। 


व ४ 
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गोहत्या कोन करता है? 


आजकल भारतवर्ष में यह प्रश्न उठ रहा है कि गो रक्षा हो। 
भारतवर्ष कृषि प्रधान देश है, यहाँ के निवासियों का आहार 
घृत और दुःध है । गोरक्षा के विना भारतवर्ष का उन्नति पर जाना 
दुस्तर है। इस विचार को देश में फेज हुआ देखकर प्रत्येक मनुप्य 
को स्वाभाविक रीति पर प्रश्न उत्पन्न होता है कि गोदत्या करता . 
कौन है। जिससे अपील करें कि भाई तुम गोहत्या छोड़ दो, इससे. 
देश को हानि पहुँचती है। हिन्दू कहते हैँ कि गोह॒त्या मुसलमान करते 
हैं, गवर्नमेंट फ़ौज़ों के लिये करती है, उनते अपीज करनी चाहिये . 
कि वह इस खराबी को त्याग दें, जिसते भारतवर्ष तबाह न ही । 
जब हम हिन्दुओं के इस दावे को गम्भीर विचार से सोचते है 
तो हमें ये दावा घेजान मालूम होता है--वल्कि मुसलमान 
इत्यादि तो इस घुराई को विवश होकर करते हैं। असली जड़ 
इसकी हिन्दू हैं। यदि कुल हिन्दू सहमत होकर चाहें तो कल 
ही गोहत्या बन्द हो सकती है। मुसलमान और अऑँगरेज़ जिन 
देशों में उत्पन्न हुए, उन देशों सें अन्न की इतनी पेदावार नहीं, 
जितनी की उनको आवश्यकता है, अतएव उन देशों में सांस और 
मछली खानेवाले मनुष्य अधिक उत्पन्न हुए, जिनसे उनके संस्कार . 
ही मांसाहार के थे, उनकी धार्मिक पुस्तक भी उनको आज्ञा देती 
-उनके नेताओं के कतेव्य भी उनकी सहायता करते हैं; 
परन्तु हिन्दुओं की दशा उनसे बिलकुल प्रथक है। हिन्दुओं के , 
वेद सांसाहारी को राक्षस बतलाकर राजा को दण्ड देने की आशा 
देते है। ऋगेद अष्टक ८ अध्याय ५ सें 'राज्लसों हन? सूक्त के 
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२४ संत्र इस विषय में विद्यमान है। हिन्दुओं के धर्मशासत्र 
मनुस्थृति में ८ आदमियों को धातक अर्थात्‌ कसाई वतलाया 
है--पशु के मारने की सस्मति देनेवाला, मारनेवाला, अंगों के 
प्रथकू-प्रथकू करनेवाला, मांस के लानेवाला, पकानेवाला, खाने- 
वाला, परोसनेवाला इत्यादि हिन्दुओं के नेता भांसाहारियों को 
' राक्षस ही समसते रहे । रावण यद्यपि पुलिस्त्य भुनि का 
पोता, लछ्ढा का राजा और पंडित होने के कारण भी राक्षस 
कहलाया । आज-कल्न आयः हिन्दू उपदेशक हिन्दू के अथ 
ही हिंसा से दूर रहनेवाला कर रहे हैं | जबकि इन सब 
वातों की विद्यमानता हिन्दू लोग मांसाहार को छोड़ने पर 
तय्यार नहीं, ऐसी दशा में मुसलमानों से आशा रखना कि 
वह मांसाहार और गो हिंसा छोड़ दें, एक मूखंता का खयाल 
है। हिन्दू और सिक्‍खों में मांसाहार जितना बढ़ता जाता है। 
उतनी हो गोहिंसा वढ़ती जातो है। नई रोशनी और बिराद्री 
के गिर जाने से हिन्दुओं में मांसाहार दावानल को तरह बढ़ रहा 
है।जो जातियें माँस से बिलकुल घृणा करती थीं। अर्थात्‌ गौड़, 
सनाढ्य, त्राह्मण, अग्रवाल वेश्य, महेश्वरी वैश्य, ऐसे बहुत से 
वनिये व जेनी लोग बिना किसी विवाद के निरामिपाहारी समझी 
जाती थीं-आज-कल इन जातियों के सेकड़ों वालक मांसाहार 
और मद्यपान के इच्छुक दृष्टि पड़ते हैं। यह वात भी सर्वंसम्मत 
है कि हिन्दू मुसलमानों से अधिक रुपयेवाले हैं और मुसलमानों 
से अधिक रुपया कमाना जानते हैं, इसलिये जिस माँस को हिन्दू 
खाते हैं ( और मांसाह्वारी हिन्दुओं की संख्या पन्‍्द्रह करोड़ से 
कम नहीं ) उसका बहुमूल्य होना आवश्यक है। जब मुसलमान 
उस मांस को जिसे हिन्दू खाते हैं, अपनी निधेनता और मांस के 
वहुमूल्य होने के कारुण खा नहीं सकते | तो मजबूरन गौ जैसे 
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लाभकारी पशु को वध करते हैं | यदि पन्द्रह करोड़ हिन्दू मांसा- 
हार को छोड़ दें तो वकरे इत्यादि का सस्ता हो जाना सम्भव है 
इस दशा में और मुसलमान भी इसको खाकर गोहिंसा से बच 
सकते हैं और गवनमेंट भी फ्रौजों के लिये इसको खरोदने में 
आगा-पीछा न करेगी--अगर हिन्दू ये चाहें कि हम तो अपने 
पेट को पशुओं की कन्न बनातें हैं और मुसलमान मांसाहार से 
हाथ खींचलें तो हिन्दुओं की इच्छा न तो न्याय कहला सकतीं 
है और नाहीं मुसलमान इसको मान सकते हैं। अतणएव वत्तमान्‌ 
दशा में जो लोग चाहते हैं. कि गौहत्या बन्द हो जावे तो उनका 
कृत्तव्य यह है कि हिन्दुओं को मांसमक्षण करने से प्रथक्‌ करने 
की कोशिश करें और जितना रुपया गोरक्षा के वास्ते खचना 
संजूर हो उसको मांसाहार के चिरुद्ध प्रचार करने में व्यय करें-- 
यदि हिन्दुओं से मांस छुड़ाने में सनातन-सभा, महामण्डल, जैन 
सभा, आयेससाज और दूसरी जातीय सभायें सफल हो जावें या 
हिन्दू सभा ही इस सफलता को प्राप्त कर ले तों समझना चाहिए 
कि उसने वैदिक धर्म की रक्षा का बड़ा काम कर लिया--चहुत 
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से लोग अन्न करेंगे कि इस समय हिन्दुओं की इन जातियों में 
जिनमें मांसाहार का ग्रचार न था, तव्‌ मांसाहार क्‍यों वढ़ रहा 
है--इसका उत्तर यह है कि वर्त्तमान समय में वहुत से कारण 
हु ० 

है, जिनसे मांसाहार की उन्नति हो रही है। पहला कारण तो 
शिक्षा प्राप्ति के लिये बिलायत जाना है, जहाँ कोई आदमी जब 
तक अपने धर्म पर पूण विश्वास रखनेवाला न हो, मांसाहार से 
बच नहीं सकता | क्‍योंकि वहाँ अधिक लोग मांसाहारी ही साथी 
मिलते हैँ। दूसरा कारण धार्मिक शिक्षा की न्‍्यूनता है, जिससे 
हिन्दू आत्मिकोन्नति से दूर रहकर जिहा के स्वाहु के दास वन 
गये । तीसरा कारण उस असत्य विचार का फेल जाना है कि 
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भांसाहार बल बढ़ाता है। यदि विचारद्ृष्टि से देखा जावे तो ऐसी 
बहुत-सी चना इत्यादि घास पात हैं, जिनमें मांस से अधिक वल्ल 
है। चौथा कारण इस खयाल का फेल जाना है कि खाने पीने 
से धरम का कोई सम्बन्ध नहीं। वस्तुतः यह विचार नितान्त 
मू्खता का विचार है ; क्योंकि आहार से मन वनता है और मन 
से अच्छे और बुरे कर्म चनते हैं। यदि कोई मनुष्य ख़राब 
ओऔजार से काम करेगा तो अवश्य ही खराब होगा । इसी ख्याल 
से प्रत्येक मत में खाने पीने के सम्पन्ध में आदेश मिरदेश विद्य- 
मान हैं। यह भक्त्याभक्ष्य तीन अकार से है--प्रथम धर्मशासत्र का 
बतलाया हुआ, जिससे मन खराब बनता है--इसका धमंशालतर 
अभय वतलाता है, जिससे मन अच्छा वनता है | उसको भक्त्य 
अर्थात्‌ खाने योग्य वताता है। दूसरा वेद्यक शासत्र के अनुसार 
जिनका शरीर और इन्द्रियों से सम्बन्ध है। जिससे शरीर को 
लाभ पहुँचे उसको भद्य अर्थात्‌ खाने के योग्य कहते हैं, जिससे 
शरीर को हानि पहुँचे, यह वेद्यकशांस्र के अनुसार अभक्ष्य है 
अर्थात्‌ खाने योग्य नहीं--तीसरा समाज की अपेक्षा से जिसको 
समाज अभक्षय माने वह खाने योग्य नहीं और जिसे समाज 
विहित कहे बह खाने योग्य है। समाज की स्थिति यतः शरीर 
पर निर्भर है, इसलिये शरीर को समाज के सम्बन्ध में उत्कृष्टता 
दीगई है--यदि शरीर रोगी हो तो समाज भी रोगी होगा । अत- 
एवं समाज को स्वस्थ रखने के लिये शरीर का स्वस्थ रखना 
आवश्यक है और शरीर को ठीक रीति पर काम में लगाने के 
लिये शुद्ध मन की आवश्यकता है। यदि मन खराब हो तो शरीर 
ठीक कास नहीं कर सकता--इंस लिये शरोर पर मनको उत्छृष्टता 
प्राप्त है और मन यत: आहार से घनता है अतः आहार को मन 
से प्रथक रखना पशुता है। इसी कारण सम्पूर्ण मतवादियों ने 
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विहित और अविद्वित का सिद्धान्व इज किया हे। ऐसी दशा 
में जब कि शारीरिक, आत्मिक, भर सामाजिक उन्नति के साथ 
अहार का सम्बन्ध £ तो जो आयेसमाज शारीरिक, आश्मिक 
खआखोर सामाजिकोनरत्ति का उुत्यादेश्य रखकर स्थापन हुआ हें, 
उसके नादान नताओं का यह खयाल कि खान पीने से धरम का 
कोई सम्बन्ध ही नहीं, कैसा भयानक हैं। जहां थे बिचार भम- 
शासत्र के विरुद्ध ह. वहाँ प्रमाणों से भी दोपपृर्ण सिद्ध होता ने । 
घबस जब तक हिन्द्र लोग मांसाहार को न छोड़ें तब तक योदटत्या का 
वन्‍्द्र होना असम्भव हे यदि हिन्द्र मांसाहार छोड़दें तो साँद्रत्या 
का बन्द होना आवश्यक हू मानो गाहत्या हिन्दओं के हाथ में 
इस दशा सें कॉन कह सकता दे कि गोंदत्या मुसलमान करते 
हैँ या गवनमेंट करती है--वधिमानों को यही कहना पड़ता 
कि गोहत्या सांसाहारी हिन्द्रओं के कारण हाती है। हिन्द्र यदि 
गोरल्ा चाहते है. तो उनका कत्तत्य है कि सांसाहार को हड़ाने 
में समस्त शक्ति व्यय करनें--हिन्द लोग गारज्षा के वास्ते प्राण 
देते थे, कया उनकी सन्‍्तान जिह्ठा के चस्के को भी नहीं छोड़ 
सकती। शुरू गोविन्द्सिहजी देवी से प्रार्थना भी करते हैं कि 
गोघात का दोप संसार से मिठाऊं, क्या गुरु गोविन्दर्सि 
भक्त ग्रोभक्षण जो गोघात का कारण है, इसको करके गोरक्षक 
कहला सकते हैं। चावा नानक साहन तो स्थान-स्थान पर सांसाहार 
का खण्डन करते हैँ. क्‍या बायानानक के अनुयायी मांस भत्ञण 
करते हुए वाबा साहब के सच अनुयायी कदला सकते हैं। वेदों ने 
तो मांसाहारी को राक्षस चतला ही दिया है, प्राचीन काल में इस 
पर प्रयोग भी होता रहा ह। रावण पुलस्त्य मुनि का पोता, सच का 
भक्त होते हुए भी मांसाहार के कारण राक्षस कहलाया। ऐसी 
दशा में जो ब्राह्मण मांसाहार करते हुए सनातन धर्मी कहलाते 
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हैं, वह ऐसे ही त्राह्मण और, सनातन धर्मी हैं, जैसे पंजाब में नाई 
का नाम राजा रख दिया जाता है| ऋषि द्यानन्द ने तो माँसा- 
हारियों और मच पीनेवालों के हाथ का खाना तक सना किया 
है, तो उस दशा में वह आये कैसे कहला सकता है जो कि घर्म 
को जिहा के स्वादु के आगे तुच्छ सममता है। वैदिक धर्मियों ! - 
यदि तुम गोहत्या को दूर करना चाहते हो तो मांसाहार को दूर 
करो अन्यथा मुसलमानों और इंसाईयों पर गोहत्या का दोप 
लगाना छोड़ दो। वतमान दशा सें गोहत्या का दोप तुम्हारे 
सिर है, क्या तुम गोरक्ञा के लिये कटिवद्ध होकर मांस भक्षण 
छुड़ाने का यत्न नहीं करोगे ? जब हिन्दुओं से गो मांस भक्षण 
छुड़ा दोगे तो अपने आप भारत में गोरक्ता हो जायगी--अन्न 
सरता हो जायगा--अर्थात्‌ भारत का सत्र क्‍्लेश दूर हो जायगा 
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संसार सें सनुप्य जीवन के लिये जल और वायु यह दो ऐसी 
वस्तुयें हैं कि लिनके बिना मनुष्य एक दिन भी जीवित नहीं रह 
सकता, सुतराम परमेश्वर ने इन पदार्थों को इतनी अधिकत्ता से 
उत्पन्न किया है कि वह प्रत्येक स्थान पर बिना किसी मूल्य के 
श्राप्त होता है। निर्धन से निर्धन के घर में भी वायु बहता है, 
क्योंकि बिना उसके जीवन नहीं रह सकता ? जल की 
नदियाँ वह रही हैं, कुये चन सकते हैं। यद्यपि वहाँ से जल 
भ्ाप्ति सें कुछ परिश्रम करना पड़ता है परन्तु वह भी अमूल्य प्राप्त 
होता हैं। क्या वह देश हतभाग्य नहीं कि जिस देश में वायु 
ओर जल घनवानों की सम्पत्ति हो जाबें और वह रुपये से चिकने 
लगें। उस दशा में कोई भी निर्धन जीवित नहीं रह सकता है ? 
तब क्‍या उस देश की जीवित देश में गणना होगी ? जिसका 
कि मत भाग अर्थात्‌ उस के निर्धेन निवासी जीवन से रहित हो 
जावें। क्या कोई बुद्धिमान स्वीकार करेगा कि जल और वायु वेची 
जाया करें। जिससे उसके निधन भाई रहित होकर अपना जीवन 
खो वैठें। जो सम्बन्ध शारीरिक जीवन का वायु और जल के 
साथ है, वही सम्बन्ध आत्मिक जीवन का शिक्ता के साथ है । 
क्योंकि बिना शिक्षा के आत्मिक जीवन स्थिर ही नहीं रह सकता 
ओर जहाँ आत्मिक जीवन न हो, वहाँ मन और इन्द्रियों पर 
अधिकार किस प्रकार हो सकता है और जहाँ मन और इन्द्रियां 
स्वतन्त्रता से काम करने लगें, वहाँ सामाजिक जीवन किस प्रकार 
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हो सकता है ; क्योंकि सामाजिक जोवन का आधार योग्यता पर 
है. अर्थात्‌ कुछ कम जो करने योग्य है जो मनुष्य के शारीरिक 
तथा सामाजिक और आत्मिक जीवन के लिये ज्ञाभद्यक है 
उन्तको करना ही योग्यता का काये है। जो मनुष्य योग्यता रखता 
है, बह स्व॒तन्त्र नहीं हो सकता ; क्योंकि स्वतन्त्र वह कहला सकता 
है जो करने न करने और उल्टा करने की शक्ति रखता हो।. 
परन्तु बुद्धि घुरे कामों के करने से रोकती है. कोई बुद्धिमान इसके 
विरुद्ध नहीं कर सकता अर्थात्‌ जिन कामों के करने में बुद्धि 
रोकती है उसे ज्ञान में नहीं ला सकता अन्यथा वह अपने पाँव 
स्वयं कुल्हाड़ी मारता है और जो अपने पाँव आप कुल्हाड़ी मारे 
वह बुद्धिमान केसे कहला सकता है अतए्व बुद्धि घुरे कामों से 
रोकती और शुभ कर्मों की ओर लगाती है, जो मनुष्य बुद्धि के 
अनुकूल नहीं करते वह अवश्य नष्ट हो जाते हैं। जब तक इस 
भारतवर्ष में योग्यता रही तव तक पुरुष जगद्गुरू और चक्रवर्ती 
“ शजाओं को उत्पादक था, जबसे इस देश ने योग्यता को तिलॉजलि 
दी है, तबसे इसकी दुर्गति होने लगी। यद्यपि यहाँ के दान के लिये 
देशकाल और पात्र का विचार आवश्यक था परन्तु योग्यता के 
न होने से इसकी काया पल्नट गई॥ देश के कहने से तात्पये यह 
था कि देश में जिस वस्तु की आवश्यकता हो, उस देश में उसी 
वस्तु का दान किया जावे । शीत प्रधान देशों में कपड़े का दान 
और उष्ण देश में जल का दान, जिसमें अकाल हो वहाँ अन्न का 
'दान तथा जिस देश में शेग है वहाँ औपधि का दान देना योग्य 
है, मूर्खों ने देश के अर्थ वीर्थ स्थान के लिये हैं और काल के अर्थ 
थे-...जिस समय कोई किसी विशेष वस्तु का इच्छुक हो यथा कोई 
मनुष्य भीष्म ऋतु सें कम्बल बाँटे तो वह काल नहीं या शीत ऋतु 
में पियाऊ लगावे। मनुष्यों ने काल शब्द के अर्थ अमावस्यादि 
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दिनों के भी लिये है| पात्र के अर्थ थे अधिकारी परन्तु मनुष्यों 
ने समय के भरभाव से ऐसा पलटा दिया कि प्राचीन उत्तम बातें 
मिथ्या अथ के प्रयोग होने के कारण लाभदायक होने के स्थान 
में हानिकारक हो गई हैं । ु 

यदि मनुष्य बुद्धिमान और मूर्ख को ब्राह्मण न विचारते तो 
त्राह्मणों सें से विद्या की न्‍्यूनता कदापि न होती और यह 
जगदुगुरुओं की सन्‍्तान ऐसी दुर्गंति को कभी आप्त न होती । सूर्ख 
मनुष्य तो इसे पुण्य समभते हैं. कि उन्होंने त्रद्मणोें को भोजन 
खिलाया परन्तु पंडित और भूर््र की पहिचान नहीं करते | वह 
मूर्ख विद्या के नाशक होकर पाप के भागी हो गये यदि बह मनुष्य 
विद्वान और सूखे में भेद रखते विद्वानों का सत्कार और 
सूखों से उपेक्षा करते तो ब्राह्मण इस दुर्गति को प्राप्त होकर बैदिक 
धरम के नाश का कारण न होते। प्रथम जिस देश में आत्मिक 
जीवन का हेतु विद्या ही बिकने लगे और निर्धन मनुष्य दृब्य न 
होने के कारण विद्या से रहित हों तो वह देश क्‍यों न महामारी 
दुर्भित्त, और मुकदमे वाजी इत्यादि घुराइयों का केन्द्र हो जावे ? 
फिर भला जहाँ बेद्‌ विद्या जिसको आज़ तक भारत के ऋषि 
सुनि सदेव बाँटते ही चले आये, जो मनुष्यों के भीतर ईश्वर 
विश्वास के उत्पन्न करनेवाली घिा है, बिकने लग जावे तो विद्या 
के गौरव की महान हानि है और निर्धनों का विद्या से रहित 
होने से उस देश का नाश होना आवश्यकीय है। मनुष्य विद्या 
क्यों चेचते है ? केवल इस कारण कि जनता इस चुद्धि से रहित 
है; कि कौन-सी इन्स्टीट्यूशन ( संस्था ) दान क अधिकारी है 
अथवा बह जो निर्धनों को बिना शुल्क शिक्षा देंते हैं या 
जो शिक्षा बेचते हैं। मनुष्यों का यह आक्षेप कि अशुल्क 
शिक्षा ( मुफ़्त तालीम ) देनेवाली संस्था के पास धन नहोने से 
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उनकी स्थिति थोड़े ही दिनों की होती है और यही मनुष्यों की 
अयोग्यता को प्रकट करती है। क्योंकि प्रत्येक चस्तु की स्थिति 
परमात्मा के अटल नियम पर है। हम दस करोड़ रुपये संग्रह 
करलें और वह रूपया वैंकों ( कोठियों ) में एकत्रित किया जाथे | 
परन्तु परमात्मा को हमारे कर्मो के अनुकूल उसकी स्थिति स्वीक्षत 
न हो तो कोठियों का दिवाला निकल जावे और वह संस्था समाप्त 
हो जावे | हम वहुत उच्च और उत्तम भवन, बनवा लें। भूकम्प 
आ जाबे चह सब नष्ट हो जानें जिनकों आज कल्ल तीर्थ कह्दा 
जाता है, किसी समय में यह सब्र उच्च शिक्षा के स्थान थे | जिनके 
पास करोड़ों की सम्पत्ति थी, महमूद ग्रज़नची ने जब कोट 
कान लूटा तो सेकड़ों ऊँठ सोने चांदी के पात्रों से भरकर ले 
गया, उस समय न॒तो रुपये ने रक्षा की और न किसी दूसरे 
पदाथ ने। दूसरी बात यह है. कि अशुल्क शिक्षा वाले स्थानों में 
जो सामान की न्यूनता है, जिससे वह सब साधारण को निर्बंल 
दिखाई देता है। जिसके कारण जनता उसकी सहायता कम करती 
है बह भी तो जनता की अयोग्यता का फल्न हैं। क्‍योंकि यदि 
जनता बुद्धि से काम लेती और अशुल्क शिक्षा देनेवाली संस्थाओं 
को इसलिय फि वह शिक्षा जिसे आत्मिक सौजन्य समझ नहीं 
बेचते किन्तु मुफ़्त तालीम करते हैं: और उत्तम परिगणना करते 
हैँ तथा उनकी सहायता को अपना कतंव्य विचार करते अशुल्क 
शिक्षा देनेवाली रूुस्थायें रद हो जाती, जिससे सब साधारण का 
'कुकाब भी उसी ओर हो जाता और सव॑ साधारणों के कुकाव 
से उनके पास आवश्यकीय सामग्री का पहुँच जाना आवश्यक 
था, जिंसप्ते प्रत्येक मनुष्य का हियाव हो सकता कि वह 
देश में अशुल्क शिक्षा करने का पुरुपार्थ करे, जिससे देश को 
आत्मिक भक्त प्राप्त होकर आत्मिक जीवन सुरद हो, जिंससे 
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प्रत्येक अकार की उन्नति दिखाई देने लगे क्या यह शोक जनक 
दृश्य नहीं कि बैदिक धर्मानुयायी भी जिनके पूर्षंज सदेव 
से अशुल्क शित्षा देते रहे, उसके विरुद्ध शिक्षा देने का काम कर 
रहे हैं। कया कोई सिद्ध कर सकता है कि किसी समय में भी 
भारतवर्ष के ऋषियों ने शिक्षा का छवार निधेनों के लिये बन्द 
किया हो, जहाँ तक पता लगाओगे ऐसा एक भी उदाहरण न 
मिलेगा, यदि उस समय में शिक्षा बेचने वाले भव्य दृष्टि से देखे 
जाते तो महात्मा मनुष्यों शुल्क देकर पढ़नेवालों और वेतन 
ल्ञेकर पढ़ानेवालों को बुरा वतलाते। जब से भारतवप में मुसलमानों 
का राज्य आया है, तबसे तप का अभ्यास न होने से वेद पढ़कर 
जो काम करना चाहिये उसके योग्य नहीं होते | वस जिस देश 
का दुर्भाग्य आता है, उसमें नाज का अकाल पड़ता है। जिससे 
बहुधा मनुष्यों को दुःख होता है परन्तु नाज के बिना कई दिन 
तक मनुष्य जी सकता है। जिस देश का उससे भी अधिक 
दुर्भाग्य आया हो उस देश में पानी का अकाल होता है। जिस 
में नाज के दुर्मिज्ष के साहश्य अधिक कष्ट होता है ; क्‍योंकि पानी 
के बिना एक दिन भी कठिन हो जाता है। जिस देश का अधिक 
दुर्भाग्य बहाँ के निवासियों को वायु से रहित किया जाता है 
जिससे पल-पल का जीवन भी दुःसाध्य हो जाता है ; परन्तु इससे 
केवल शरीर को ही हानि पहुँचती है आत्मा को कोई हानि नहीं 
होती ; परन्तु जिस देश का अधिकतम दुर्भाग्य होता है, उस देश 
में विद्या का दुर्भिज्ष होता है उस देश के दुर्भाग्य के विपय 
में कोई शब्द नहीं कह सकते ; क्योंकि इससे मनुष्य जीवन जिसके 
४ मिनट के बरावर भी चक्रवर्ती राज्य नहीं हो सकता-निष्फल 
जाता है पुरुष और पशु में कोई भेद नहीं रहता यदि प्रभु ने पशु 
न उत्पन्न किये होते तो उससे कोई विशेष हानि न थी ; क्योंकि 
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उसको सामग्री ही इस प्रकार की मिलती है परन्तु विद्या से शून्य, 
पशुओं से भी निकृष्ट हैं। इसी विचार को लेते हुये ऋषि दयानन्द्‌ ने 
तेरह घंटे की समाधि जिसके तुल्य संसार को कोई राज्य और 
धन भी सुख देनेवाला नहीं हो सकता, छोड़ दी, जिससे कि भारत- 
वर्ष के मार्ग में जो ब्रह्म विद्या के न जानने से रुकावर्टे उत्पन्न 
हो रही हैं, उनको दूर करें । सब से पहिली रुकावट जिसने वैदिक 
शिक्षा के प्रेमियों को हताश कर रक्खा था, वेदों की शिक्षा का 
उद्धार था, जिसके कारण ब्राह्मणों के अतिरिक्त दूसरे वर्णों को 
वेद पढ़ने का अधिकार ही नहीं दिया जाता था। आज कल 
हजारों क्षत्रिय और वेश्य उपनयन संस्कार से रहित पाये जाते 
हैं, जव यज्ञोपवीत न हो तो वेदारम्भ संस्कार कैसा जिसका 
वेदारम्म संस्कार नहीं हुआ, वेद वह किस अ्कार पढ़ सकता है ? 
आह्यण भी जन्म से माने जाते थे शुश कम्म का ध्यान तनिक 
भी न था। दूसरी रुकावट बाल विवाह था, जिसने ब्रह्मचर्याश्रम 
के गले पर छुरी फेर रक्खी थी, जिस कुटुम्ब सें इस अकार का 
अधिक पाप हो अर्थात्‌ जिसके लड़के बहुत छोटी अवस्था 
में व्याहे जाते हों, वही कुटुम्ब सब से उत्तम समझा जाता था 
लड़के का वड़ी अवस्था तक कुंवारा रहना कुटुम्ब में दोप होने 
का अमाण था, भला ऐसी दशा में कौन वेद पढ़ता और पढ़ाता, 
चारों ओर अंधेरा छाया हुआ था। जिसको ऋषि दयानन्द ने 
वेद रूपी सूये के आगे जो भिन्न २ भ्रकार के बादल आगये थे 
उनको दूर किया। एक ओर तो वेद मन्त्रों के ग्रमाण और बुद्धि- 
पूर्वक युक्तियों से यह सिद्ध किया कि वेद ईश्वरीय ज्ञान है और 
किसी विशेष सम्प्रदाय की सम्पत्ति नहीं हो सकती, नहीं वर्रो 
उत्पत्ति के विचार से वेदों का अधिकारी हो सकता है; किन्तु 
चारों वर्णों को वेद के पढ़ने का अधिकार है। दूसरी ओर से 
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यह सिद्ध किया कि ब्राह्मणादि वर्ण, गुण, कम, स्वभाव -से होते हैं, 
जन्म के कारण नहीं। तीसरी ओर बाल विवाह का खण्डन, 
ब्रह्मचर्य्याश्रम की प्रतिष्ठा तथा आवश्यकता को वड़ी प्रयलता से 
बतलाया | थेदों की शिक्षा से संसार का उपकार हो और लोग 
मूखता के गढ़े से निकल कर त्रह्म विद्या से लाभ तथा ऋह्मानन्द 
का आप्त करें, परन्तु जिस देश का दुर्भाग्य होता है, उसके लिये 
उत्तम से उत्तम बस्तुयें उपकारी नहीं होतीं। उन के लिये उत्तम 


से उत्तम उपदेश लाभदायक नहीं हो सकते । केसे भी ग्ोग्य 
आचास्ये मिलें, उनका कल्याण दुलेभ है, जेसा कि एक कवि 


कहते हैं ।। 


तिही दस्ताने क्रिस्मत राचि खद॒ज़् रहवरे कामिल | 
कि खिन्न अज़ आवे हेथां तिश्ना भे आरद सिकन्दर रा ॥ 

जिसके भाग्य के हाथ रिक्त ( खाली ) हैं अर्थात्‌ जिसका 
भोग बुरा है, उसका योग्य मार्गोदिशक गुरु से क्‍या लाभ हो 
हो सकता है जैसा कि सिकन्दर को ख्वांजा खिजर अमृत से 
ध्यासा ही लाया है| तात्पय यह कि जो आचाये के आचरणों का 
अनुकरण करता है उसी को आचाये के उपदेश से लाभ हो 
सकता है ; परन्तु जो उसके अनुकूल न करे, उस को उच्च से उच्च 
उपदेश से भी कुछ लाभ नहीं पहुँच सकता। ऋषि ने वड़ी प्रचलता से 
भारत निवासियों को थेदों की शिक्षा को ओर आकर्पित किया वेदों 
का पढ़ना पढ़ाना और- सुनना सुनाना आयोँ का परम धसे 
वतलाया जो स्वयं वेदों को पढ़ कर और वाल बन्न्मचारी वनकर 
इस बात को सिद्ध किया कि इस समय में भी बेद पढ़ सकते 
हैं सारांश यह कि जितनी रुकावटों वेदों के प्रचार के सार्ग में थीं, 
अपनी जिहवा और लेखनी के बल से उनको दूर किया अपने 


चना 
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सत्य तप॑ और वल के व्यवहार से प्रत्येक के चित्त में वेढ़ों के 
गौरव को चड़े २ शास्यार्थों द्वारा अर्थात्‌ सब साधारण सें वेदों 
की प्रतिष्ठा स्थापन कर दी ; परन्तु शोक ! उन सम्पूर्ण परिश्रमों से 
भी भारत का दुर्भाग्य दूर नहीं हुआ, जिन मनुष्य के हाथ सें 
ऋषि ने वेदों के प्रचार का काम दिया था, जिन मनुष्यों से यह 
आशा थी कि यह मनुष्य वेदों की शिक्षा को साबंजनिक करने 
के लिये पुरुषारथ करेंगे, जिनको ऋषि ने दीन अनाथों को शिक्षा 
देने की घोषणा वेद मण्डल स्थापन करने के लिये बसीयत करते 
हुए की थी, वद्दी मनुष्य वेदों की शिक्षा के मार्ग में रुकावट 
डालने वाले हुए, उनके निरवत्ञ मस्तिष्क में आगया कि सर्वाश 
में संसक्षत शिक्षा से भिक्षा मांगने वाले उत्पन्न होंगे | हा शोक ! 
राम और कृष्ण की सन्‍्तानों के यह विचार । क्या राम और 
कृष्ण ने अमेरिका और जापान में शिक्षा पाई थी क्‍या वह 
इद्चलिस्तान में जाकर आक्सफोर्स यूनीवसिटो सें पढ़े थे, क्‍या 
चह भीख मांगते थे ? क्‍या वह निरे संस्कृत के शिक्षा पाये हुये 
न थे-भीष्म और द्रोण की सन्‍्तानों के यह विचार क्या हताश 
करने वाले तथा शोकजनक नहीं ? क्‍या अन्य मनुष्य युद्ध 
विद्या और राजनीति योरुप में जाकर सीखते थे ? गौतम ओर 
कणाद्‌ की सनन्‍्तानों के लिये क्‍या यह विचार अशंसा के योग्य 
हो सकते हैं| कदापि नहीं परन्तु सन्दभाग्य को क्या: किया 
जावे जिन्हें एम और ऋष्ण के विचारों का भाग नहीं मिला; किन्तु 
८ मिज्न ” ,और “स्पेन्सर ” के विचारों का अनुकरण 
किया है, जिन्हें भीष्म और द्रोण के भावों का अंश नहीं मिला 
किन्तु “बोनापार्ट” के जीवन चरित्र और इक्लैंड का इतिहास 
मस्तिष्क में घर कर गया है। जिन्हें गौतम, करणाद, कपिल 
ओर व्यास के प्रतिष्ठा के योग्य विचार श्राप्त ही नहीं हुए ; किन्तु 
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४हकक्‍्सली” और “टिन्डल? के भावों ने मस्तिप्क में डेरा जमा 
लिया है । इस प्रकार के मनुष्यों से वेदों के प्रचार की आशा 
करनी “वबन्ध्या के पुत्र का विवाह करना है ।” अस्तु वही 
कि जो नियमानुकूल होना आवश्यक था अर्थात वेदों की शिक्षा 
के माग में एक वहुत बड़ी रूंकावट उत्पन्न हों गइ। जिनके माता 
पिता धनवान नहीं, जिनके पास शुल्क्र देने की शक्ति नहीं, 
जिनके पास पर्याप्त सामग्री नहीं, जिससे एऋ सुद्गी रुपये दे सकते 
हों, उनको वेदों के पढ़ने का अधिकार नहीं | यह निर्विवाद विषय 
है कि भारतवर्ष संसार के सम्पूर्ण देशों से निधन है इसमें ग्रति 
सेकड़ा एक भी धनवान नहीं | यद्यपि पहिली रुकावटों से करोड़ों 
सनुष्य बेदों के पढ़ने के अधिकारी थे। क्योंकि भारतवर्ष में 
जन्म के ब्राह्मणों की संख्या दो या तीन करोड़ से कम नहों, 
यदि अन्बेपण किया जावे तो सात या आठ श्रति सेकड़ा ब्राह्मण 
से कम इस देश में नहीं मिलेंगे। अथात्‌ ऋषि दयानन्द से .पू् 
तो आठ प्रति सेकड़ा को चवेदों के पढ़ने का अधिकार था तथापि 
ऋषि की दृष्टि में वेदों के प्रचार में वहुत बड़ी रुकावट थी, 
जिसके दूर करने के लिये उनसे इंट पत्थर तक खाये, अन्त को 
विप भी खाया ; परन्तु ऋषि इस रुकावट के दूर करने में ज्गा- 
तार प्रयत्न करते रहे, लाखों कष्ठों और सहस्नों से घवड़ाकर 
विचार का त्यागन नहीं किया--प्राण तक दिये; परन्तु 
अपने उद्देश्य की ओर चलता वन्द्‌ नहीं किया ; परन्तु हतभाग्य 
से 'मज बढ़ता गया ज्यो-ज्यों दवा की! ऋषि ने अपने उद्देश्य सें 
सफलता प्राप्त की अर्थात्‌ जो रुकाचंटें उठ समय थीं, वह दूर 
हो गई, जो लोग कहते थे कि शुद्र के कान में वेद के शब्द यदि 
चले जावबें तो उसके कान में सोशा भर देना चाहिये। बही लोग 
आजकल सामान्य उत्सवों सें जहाँ चारों वर्णों के मनुष्य होते 
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हुए बल पूवक वेदों के मंत्र पढ़ने में आते हैं ; परन्तु यही रुका- 
वट जिसने प्रति सेकड़ा एक को भी वेदों के मंत्र पढ़ने का 
अधिकार नहीं यह कितना भयानक दृश्य है? क्‍या इसका 
दूर करना हमारा कत्तंव्य नहीं, क्या ऋषि दयानन्द की आत्मा 
से उपदेश लेनेवाले क्या ऋषि दयानन्द के भावों को अपना 
भार्गपदेशक स्त्रीकार करनेवाले मनुष्य इस रुकावट को शान्ति 
भाव से स्त्रीकार कर सकते है। कदापि नहीं | परन्तु बहुत से 
मनुष्य कहते हैं कि यह चन्धन तो कल्पना मात्र है, जब पचास 
लाख रुपया गुरुकुल् में हो जावेगा; परन्तु यह विचार केसा 
पोच और किस प्रकार की बुद्धि तथा मस्तिष्क से निकला हुआ 
हैं कि जिसको सुनकर समभद्ार मनुष्य के हृदय में तो वेदिक 
घर्म की अवनति का चित्र खिंच जाता है और ऐसे भोंगे । मूखे | 
मन॒ध्यों की वातों पर जो इस प्रकार के पोच भावों और वाल्य 
मोदनवत्‌ मस्त हैं, हँसी आती है । 






ध्कय-नस# 
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आज-कल वहुत से मूर्ख आयेसमाजी जो महात्मा शद्दर की ' 
फिलासफ़ी, बेराग्य और धार्मिक प्रेस से अनभिज्ञ हैं। जिनके 
हृदय में न तो वेदों की श्रद्धा हु और नाहीं चिचारशक्ति ह--प्राय: 
महात्मा शक्कूराचायं के विपय में ऐसे घुरे शब्द प्रयोग करते हैं, 
कि जिनसे इनकी मूखेता और छुद्गता का प्रकाश होता है और 
समभदारों को भी आयेसमाज पर कलझू लगाने का अवसर 
मिलता है। इसी वास्ते आवश्यकता मालूम होती हैं कि महर्पि 
दयानन्द्‌ की सम्मति स्वामी शद्गुराचाये के विपय में प्रकाशित 
की जाय | जिससे लोगों को मालूम हो जावे कि स्वामी शह्लरा- 
'चाये की प्रतिष्ठा स्वामी दयानन्द के हृदय में किस प्रकार थी और 
जो ये मूर्ख आयेसमाजी उन पर कलझ् लगाते हैं, वह किस दृष्टि 
से देखने योग्य है। वहुत से लोगों का यह बिचार है कि स्वामी 
शद्धराचायेजी ने कर्म करने का सर्वथा निषेध किया है. इस वास्ते 
वह नास्तिक कहलालने के थोग्य हैं; परन्तु ऐसे लोगों को स्वामी 
शह्गराचाये की वालबोध पुस्तक तक का भी ज्ञान नहीं और न 
उन्होंने शह्लुरफिलासफ्री को देखा है, अन्यथा कोई पुरुष भी 
स्वामी शझ्डराचायं पर यह कल नहीं लगा सकता। शह्डराचाये 
अपनी पुस्तक वालबोध के “साधन प्रकरण? में लिखते हैं कि-- 


हे ५, श5 
५. पत्र पूषकाणडीदित निष्कामकर्मानुष्ठानादन्तःकरणशुद्धि- 
यंतो वद्िककर्मालुष्ठानात्‌ पुए्योपचये पापक्षयात्‌ रजस्तमो 
निमतत्तिद्ारारागद् पनिवारणम्‌ । 
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अथ--अब मुक्ति की इच्छा रखनेवाले को पुरुषार्थ-सिद्धि 
अथान्‌ उछदेश्य पर पहुँचने के चास्ते जो अनादि अविद्या से रुका- 
बटें पेदा छोती हैं, उनके दूर करने के वास्ते साधन दिखलाते हैं। 
सबसे पहले कर्मकाण्ड से बतलाये हुए निष्काम के अनुष्ठान से 
हृदय की शुद्धि आराप्त होती है. फिर बेदिक कम करने से पुर्क का 
उदय और पाप का नाश होता है। फिर रजोगुण और तमोगुण 
की निशृत्ति द्वारा रागद्वेप की निवृत्ति होती है। जैसे वृक्त का 
कारण बीज है, ऐसे ही रजोगुण और तमोगुण पाप के बढ़ने के 
कारण हैं। जो महात्मा इस प्रकार अन्तःकरण शुद्धि के लिये 
निष्काम कम का उपदेश करता हैं, उसको कमंकाण्ड का विरोधी 
वतलानेवाला अपनी मूर्खता प्रकट करता है। बहुत से लोगों को 
मालूस तक नहीं, जो शह्लराचाये ने चसीयत के तौर पर लिखा 
है। 'ेदोनित्यमथीयतां वहुदितं कमस्वनुछ्ठीयताम्‌ः अर्थात्‌ वेद 
नित्य पढ़ो और उसके वतलाये हुए कर्मों को करो, शह्डराचा्ये 
का उपदेश हमें जहाँ तक मिलता है, सच जगह निष्काम कर्म 
करने का उपदेश पाया जाता है, जहाँ आत्म-त्रोध में शह्लुराचाये 
ने वेदान्त का उपदेश किया है, जहाँ आत्म-वोध का अधिकारी,  . 
कि जिसे वेद्ान्त का उपदेश किया जावे उसे स्वीकार किया है 
जिसने कर्मकाण्ड से पाप को अर्थान्‌ मन के मेल्ल को दूर कर 
दिया हो और जिसने चित की वृत्तियों को शान्त कर दिया हो 
ओऔर जो रागादि से रहित हो । देखो आत्मबोध का पहला श्लोक-- 

“ तपोभिः च्षीणपापानां शान्तानां वीतरागिणाम्‌ । 

मुमुत्त्णां हितार्थाय आत्मबोधी विधीयते ॥ 


अर्थात्‌ जिन्होंने तपों से पापों को नष्ट कर दिया, जो शान्त॑ 
हैं, रागढ्रेपादि से शून्य हैं, मोक्ष को इच्छा रखनेवाले है--उन्हीं 
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के कल्याण के लिये यह आत्मबोध लिखा जाता है। इससे स्पष्ट 
प्रकट होता है कि शक्कुराचाय कर्मकाण्ड के विरोधी नहीं थे। 
जो आये समाजी अपनी मृख्खंता से स्वामी शझ्लराचाय को कम- 
काण्ड का विरोधी वतलाता है वह भूल पर है। एक दूसरा दोप 
यह भी अनपढ़ आर्यों को ओर से शद्दुराचाय के विरूद्ध लगाया 
जाता है कि उन्होंने बृहदास्ण्यक उपनिपद्‌ में से एक श्रृति 
निकाल दी है। यह दोप देहली में जो आये समाज का वापि- 
कोत्सव हुआ था, उससें शझ्लुर फिल्लासफी से अनभिज्न किसी 
आये ने लगाया था; परन्तु यह दोप भी भूल से दी लगाया 
गया है--वह श्रति यह है 


च आत्मनि तिप्ठन्नात्मनोन्तरो यम्ात्मा न वेद यस्यात्मा 
शरीर आत्मनोन्तरो यम यति सत आत्मान्तर्याम्यमृत | 


यह श्रुति स्वा० दयानन्द्जी ने सत्याथप्रकाश के १६८वें प्रष्ठ 
पर उद्घृत की है और इसपर पता शतपथ न्राह्मण का लिखा 
है। १४९वें काण्ड के छठे अध्याय के ५४वें ब्राह्मण ३०वीं श्रुति 
में विद्यमान है--स्वासी शद्भरचाय ने शतपथ का भाष्य ही नहीं 
किया, शतपथ के १४वे' काण्ड बृहदाराण्यक में जिस पर शह्लूरा- 
चाये ने भाष्य किया है--यद्यपि और सब श्रतियाँ जो इस स्थल 
पर हैं बृहदारण्यक में मौजूद हैं ; परन्तु ये श्रुति नहीं--अब प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि शतपथ की श्रुति बृहदारण्यक बनानेवाले 
ने नहीं रक्खी या शह्लुराचाये ने भाष्य करते समय निकाल 
दी | अब इस बात की सिद्धि उन लोगों के ऊपर है, जो महात्मा 
शद्भूराचाये पर दोप लगाते हैं कि वह.सिद्ध करें कि शह्लुराचाये 
के पहले यह श्रुति बृहदारण्यक में थी ; क्योंकि इस समय जिस 
कंद्र मूल बुहदार्ण्यक छपी हुई मिलती हैं--उनमें ये पाठ नहीं 
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दूसरे यह वात भी सिद्ध करना आवश्यक है कि शतपथ के 
१४ काए्ड और बृहदारस्यक में कुछ भी अन्तर नहीं। अगर 
इस श्रुति के अतिरिक्त और भी भेद्‌ है तो उनका मत ;विल्कुल 
गिर जाता है--जैसा कि हमारा खयाल है और जिसे हम किसी 
दूसरी पुस्तक में सिद्ध करेंगे कि उन दोनों में भेद नहीं तो उस 
दशा से यह अवश्य (मानना पड़ेगा कि ये श्रति निकाली गई ; 
परन्तु स्वामी शझूराचाय पर दोप उस ससय भी सिद्ध नहीं हो 
सकता--सम्भव है कि उपनिपद अलहदा करनेवाले ने निकाली 
हो अथवा शह्भर से पूष या परचात्‌ किसी ने निकाली 
हो--हमारे मित्र कहेंगे कि यतः यह श्रति स्पष्ट नवीन वेदान्त 
अर्थात्‌ शद्ढराचाय के सिद्धान्त जीव ब्रह्म की एकता के विरुद्ध 
हं। इसलिये अवश्य शह्लराचाय ने ही निकाली है; क्योंकि 
इसकी विद्यमानता में अद्वेत सिद्ध नहीं हो सकता था ऐसा कहने 
वालें संस्कृत भापा के नियम और शह्लुराचाय्य की महान्‌ योग्यता 
से नित्तान्त अनभिज्ञ हैं ; क््योंकि संस्कृत भाषा में व्यवस्था करना 
कुछ भी मुश्किल ,मालूम नहीं होता--फिर शझ्डूराचाय जेसे 
ताकिंक विद्यन को व्यवस्था न करके निकालने की आवश्यकता 
होती--कद्रापि नहीं प्रत्युत इस श्रुति को वेदान्त के शद्भुर भाष्य 
के टीकाकार वाचस्पति मिश्र ने अपनी भासती की व्यवस्था करके 
दिखला दिया है, यहाँ पर -देखनेवालों को ये श्रति भी अद्वितवाद के 

साथ मिलती हुई मालूम होती है। शझ्टराचायें पर आज्षिप करने 
बालों को इतना भी मालूस नहीं कि उपनिपदों सें इस प्रकार की 
बहुत सी श्रतियाँ विद्यमान्‌ हैं कि जिनसे द्वेतवाद सिद्ध होता है 
ओर इस श्रुति से जितना द्वेतवाद निकल सकता है, उनमें 
से इसमें अधिक मालूम होता है ; परन्तु शंकराचारय ने 
किसी श्रति को भी नहीं निकाला केवल अर्थों में व्यवस्था 
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करदी है अर्थात्‌ अपने अभिप्राय के अनुकुल अथ करके 
दिखला दिया हे--हमें आर्यंसमाजों की इस' भूल को देख 
कर अत्यन्त शोक होता है कि वह अपनी मूख॑ंता से व्यर्थ 
शंकर जैसे निष्काम बेदिक धर्म के प्रचारक और निसस्वा्ं सच्चरित्र 
विद्वान पर बजाय इसके कि उसके परिश्रम का धन्यवाद करते 
कि जिससे आप बौद्ध धर्म के स्थान में बेदिक धर्म के अनुयायी 
दृष्टि पड़ते हैं। यदि उस समय शंकराचार्य बौद्ध, जेन, पाशुपत 
ओर वाममार्ग जेसे मतों का खण्डन करके घम्म का प्रचार न 
करते तो आज वेदिक धर्म का नाम लेनेवाला कठिनता से दुंट्ि 
पड़ता । स्वा० दयानन्दजी ने तो शंकर को पूर्ण प्रतिष्ठा से स्मस्ण 
किया है। परन्तु अनपढ़ और मू्खे आरयेसमाजी उसको मकार 
बताते हैं और गालियाँ देते हैँ क्या ऐसे कृतघ्नी लोग खा० 
दयानंद को गाली नहीं देते--हम यहाँ चह सम्मति उद्धृत करते 
हैं जो खा० दयानन्द ने शंकर के सम्बन्ध में अपनी पुस्तक 
सत्याथप्रकाश सें लिखी है। देखो सत्यार्थप्रकाश के ११वें समुल्लास 
का रप७्वाँ प्रष्ठ 

वाईंस सौ वर्ष हुए कि शद्भुराचाये नामक द्वविड़ देशोर्ट्पन्न 
एक ज्राह्मण ब्रह्मचये से व्याकरणादि सब शास्त्रों को पढ़कर सोचने 
लगे कि ओहो ! सत्य आस्तिक बेद्‌ सत का छूटना और जेन 
नास्तिक सत का चलना वड़ी हानि की वात हुईं । इसको किसी 
प्रकार हटाना चाहिये। शह्लुराचाये शास्त्र तो पढ़े ही थे; परन्तु 
ये जैन मत की पुस्तकों को भी पढ़े थे और उनकी युक्ति सी बहुत 
प्रवल थी। उन्होंने विचारा कि. इनको किस भ्रकार हटावें ? 
निश्चय हुआ कि उपदेश और शाखा करने से ये लोग हटेंगे। 
ऐसा विचार कर उज्जैन नगरी में आये। वहाँ उस समय सुधन्वा 
राजा जो जैनियों के भ्ंथ और संस्क्रत भी पढ़ा था, वहाँ जाकर 
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वेद का उपदेश करने लगे और राजा से मिलकर कहा कि आप 
- संस्कृत और जैनियों के भी अ्नन्‍्थों को पढ़े हो और जैन सत को 
मानते हो, इसलिए में कहता हूँ. कि जैनियों के परिडतों के साथ 
मेरा शास्याथ करा अपनी इस गतिज्ञा पर कि जो हारे वह जीतने- 
चाले का मत खीकार करे और आप भी जीतनेवाले का मत 
स्वीकार कीजिये--यद्यपि सुधन्वा राजा जैन मत में था तो भी 
संस्कृत के अंथ पढ़ने से उसकी बुद्धि में कुछ विद्या का प्रकाश 
था, इसलिए उसके मन में अत्यन्त पशुता नहीं समाई थी क्योंकि 
जो विद्वान होता है, वह सत्य असत्य की परीक्षा करके सत्य को 
अहण कर असत्य को छोड़ देता है। जब तक सुधन्वा राजा 
को बड़ा विह्यान उपदेशक नहीं मिल्रा था, तव तक सन्देह में थे 
कि इनमें से कौन-सा सत्य है और कौन-सा असत्य। जब 
शह्ूराचाये की ये वात सुनी तो वड़ी प्रसन्नता से बोले कि हम 
शाख्षा्थ कराकर सत्य और असत्य का निशंय अवश्य करावेंगे। 
फिर जैनियों के पणिडितों को दूर-दूर से बुलाकर सभा कराई, उसमें 
शक्कराचाये का वेद मत और जैनियों का वेद विरुद्ध मत था। 
अर्थात्‌ शह्कुराचाये का मत बेद घर्म का श्रतिपादच और जैनमत 
का खण्डन करना और जैनसत की ग्रतिज्ञा और जेनियों का 
मण्डन और वेद धर्म का खण्डन था। शास्राथ कई दिन तक 
हुआ। जैनियों का मत यह था कि सृष्टि का कर्ता अनादि ईश्वर 
कोई नहीं यह जगत और जीव अनादि हैं । इन दोनों की उत्पत्ति 
ओर नाश कभी नहीं होता, इसके विरुद्ध शक्लराचाये का मत था कि 
अनादि सिद्ध परमात्मा जगत्‌ का कर्ता है। यह जगत और जीव 
सिथ्या है ; क्योंकि इस परमेश्वर ने अपनी माया से जगत्‌ बनाया 
वही धारण और प्रलय करता है--जीव और अपग्व खप्न के समान 
हैं। प्रस्मेश्वर आप ही सब जगत्‌ रूप होकर लीला कर रहा है। 
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बहुत दिन शाल्लाथ होता रहा ; परन्तु अन्त को युक्ति और प्रमाणों 
से जेनियों का मत गिर गया ओर शह्भराचाय का यह मत सिद्ध 
हो गया । तब उन जैनियों के परिडत और सुधन्वा राजा ने वेद 
मत को अहण किया और लेनमत को छोड़ दिया। फिर चहुत 
हल्ला गुल्ला हुआ और सुधन्वा राजा ने दूसरे अपने मित्र और 
सम्बन्धी राजाओं को लिखकर शह्डुराचाये कराया परन्तु जेनियों 
के हार जाने से सब हार गयें। तत्पश्चात्‌ शह्कुराचाये के कुल 
आर्योवत्त में घूमने का प्रवन्ध सुधन्वा आदि राजाओं ने कर 
दिया और उनकी रक्षा के लिये नौकर भी साथ कर दिये। इसी 
समय से सबके यज्ञोपवीत होने लगे और वेदों का पठन-पाठन 
भी चला। दस वर्ष के भीतर समस्त अर्यावत्ते में घूम-धूमकर 
जेनियों का खण्डन और वेदों का मण्डन किया। इत्यादि 

इसके आगे स्वा० दयानन्द सरस्वती शह्कलुर के मत के 
सम्बन्ध सें लिखते हें-अब इसमें विचारना चाहिये कि जो जीव 
ब्रह्म की एकता जगत्‌ मिथ्या शह्लुराचाये का निज मत था, वह 
अच्छा मत नहीं और जो जैनियों के खण्डन के बास्ते उस 
मत को स्वीकार दिया तो कुछ अच्छा है । हमारे पाठक 
स्वा० दयानन्द ने शह्डुराचाये को वेदों का प्रचारक, आस्तिक 
. मम का प्रचारक, सब शास्त्रों का पढ़ा हुआ, वड़ा विद्यन्‌ उपदेशक 
सखीकार किया है; किन्तु मूखे आयेसमाजी उसको मक्कार, और 
उपनिपदों सें श्रुति निकाल देनेवाला वतल्ाते हैं। हम हैरान है 
कि हम खा० द्यानन्द की सम्सति को मानें या इन सूखे और 
प्रसिद्धि प्रेमी आयों की सम्मति को सत्य सममें। यह खा० 
द्यानन्द्‌ परम विद्वान और वेदिक धर्म के प्रचारक थे और वे 
शद्भुर फिल्लासफी को जानने के कारण उनके गुणों से सी परिचित. 
थे--इसलिये उनकी सम्मति को ग्रहण करना ठीक है। वत्तमान 
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दशा में आयसभाज चहुत से सिद्धान्तों में स्था० दयानन्द 
सिद्धान्तों से आहर मिकलकर सम्प्रदायों की आकृति में आ गया 
है, जिसकी चिकित्सा इस समय होना सुगम दे; किन्तु पश्चात्‌ 
बहुत ही ऋटिन शिगा । असल बात यह # कि शहुरायाय की 
परिभाषातजं से लोग अनिल ६ अन्यथा रस्वा० दयानन्द ओर 
शहराचाय के सिद्धान्तों सें यहत ही कमर अन्तर है। यथा शक्कर 
जगने को मिथ्या कहते है, जो जेनियों के जगत को मिथ्या 
बतलाने के मुफ़ाबिल है-- इसका अथ यह है कि जैनी जगत्‌ को 
अ्नादि मानते है, शहराचाय जगव को प्रकृति का विकार मानते 
४--लिसे आयज्तमाज प्रकृति कइता है, उसे शह्लुस्माया ऋहते है 
मानों परमेश्वर ने प्रकृति से जगव को बनाया हैं--बह स्था० 
शसुरायाय का सिद्धान्त है-यही स्था० दयानन्द का सिद्धान्त 
है कि परमेश्वर ने जगन को प्रकृति से चनाया हैँ । रहा जीव ब्रह्म 
की एकता, इससे शझ्गराचाये का क्‍या अभिप्राय है ? इसकों हम 
किसी इसरो जगह पर दिखलायेंग। यहाँ पर उसके दिखाने 
का अचसर नहीं; क्योंकि ये विषय घहविवादास्पद है और 
टरेकक्‍्ट की जगदह्ट कम है। वाफ़ी रहा यहू कि स्वामी दयानन्द 
तीन कारड बेद के मानते हैं, ऐसा ही शक्कलराचाय का मत है। 
स्वामी दयानन्द ज्ञान से भुक्ति मानते है, ऐसे ही शहझ्ूराचाये 
स्वामी दयानन्द कर्म अन्तःकरण की शुद्धि स्वीकार करते हैं । ऐसे 
ही शमराचार्य के दिल में स्वामी दयानन्द कहते हैं वेद फा पढ़ना 
आरयों का परमधर्म है, चैसे ही शत्वर कहते हैं कि “वेदों नित्यम- 
धीयताम । दइत्यादि” इसमें सन्देश नहीं कि इस समय जो 
शम्राचाय के चेले नवीन वेदान्ती हैं, उन्होंने शद्द॒राचाय के मत 
को ऐसा विगाइ रक्‍्खा है कि जो लोग शक्कर की पुस्तकें न पढ़ 
कर उन लोगों की कहावतें सुनते हैँ| उनके दिल सें बहुत ही 


२४२ [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


दोष शद्भूर फ़िलासभी में मालूम होते हैं; परन्तु आयेससाजियों 
के चाल व्यवहार को देखकर ल्ञोग स्वामीजी पर दोष नहीं लगाते। 
अभी तो स्वामीजी को मरे केवल सत्रह वर्ष वीते हैं। जिसमें 
आयेसमाज स्वामीजी के सिद्धान्त से बहुत दूर निकल गया है, 
आगे को न मालूस क्या होगा ? जब श्र की तरह वाइस सो 
व व्यतीत हो जायगे तब देखना कि आयेसमाज की क्‍या 
दशा होंगी ? इसलिये आयेपुरुषों का काम है कि अभी से इस 
सेग को दूर करने का प्रयत्न करें। अन्यथा भारी द्ञानि उठानी 
पड़ेगी । जिस अकार वालब्रह्मचारी परोपकारी शह्छराचाये को 
लोग उलटा समभ रहे हैं, ऐसे द्वी वालब्रह्मचारी परोपकारी स्वामी 
दयानन्द के परिश्रस का परिणाम निकलेगा। 


न व ७ है... 
हज 2942 2 हुइ्ट दा 
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अक़ल के अन्धे गांठ के पूरे 


जो लोग संसार में ठगी फा पेशा करते हैँ, यह सचह ही 
इठकर किसी देवता से प्रार्थना किया करते है, कि हे सहादेव 
भोले | प्रक्नल का अन्या गांठ का पूरा भेज । इससे पहिले कि 
सेंगार में अक्नत का अन्धा और गांठ का पूरा आदमी मालूम 
करें, वाद अपने देवता को ही भोला बना देते ह--भोले के अथ 
अ्रतत वा अकाल के अन्ध के ह--दसरी ओर जो लोग व्यमि- 
चारिणा बुद्धि रखते हूं, वाद अपने देवताओं को भी व्यभिचारी बना 
देते है| यदि किसी को इस वात का पता लगाना स्वीकार हो 
कि कौन अकल के अन्य और गांठ के पूरे हैं तो यह मृतिपूजक था 
हिन्द्र धर्म सभा के लोगों को दन्ब लें। उन्हें अच्छी तरह से 
मालूम हो जायगा कि उनसे बढ़कर अक्ल का अन्धा ओर 
गांठ का पूरा मिलना मुश्किल ह। आप .कदाचित्‌ प्रश्न करें कि 
तुम्हारे पास क्‍या श्रमाण हे कि ये लोग अक़ल के अन्चे और 
गांठ के पूरे हैँ। इसका उत्तर यह हैं कि इन लोगों को मित्र, 
शत्रु का तनिक भी ज्ञान नहीं ग्रत्युत अपनी जिह्ठा से अपने 
काया से अपने-अपने देवताओं की निन्‍्दा करते हुए शमे नहीं 
सात : बल्कि उस पर अभिमान करते हैं. कि कृष्ण के उपासक 
गापालसहम्रनाम का पाठ करते हुए कृष्ण को चोर और जारों 
का सरदार वतलाने हैं--जेसा कि लिखा है । 
चोरजारशिखाम शि--- 
गोपाल जो ऋष्ण है वह स्त्रियों का यार है और चोरों और 
जारों का सरदार हे--शाधा ःण को मन्दिरों में नचा-नचाकर 
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महात्मा कृष्ण पर व्यभिचार का दोप लगाते हुए भी इसको धर्म 
ही समझ रहे हैं--यदि उनसे पूछें कि राधा कृष्ण की स्त्री तो 
थी ही नहीं और नाहीं कृष्ण से राधा का विवाह होने का कोई 
प्रमाण ही मिलता है | क्या अकेली राधा को ही लेते हैं, नहीं-नहीं 
ललिता, विशाखा इत्यादि | असंख्य नाम पुकारे जाते है। कृष्ण 
को माखन चोर अपनी जवानों से कहते है। चीरहरुणलीला तो 
असिद्ध हं--निदान वह कौन-सा दोप दे, जो महात्मा कृष्ण जेसे 
योगिराज पर नहीं लगाते | विप्शु को जालन्धर देत्य की स्त्री 
बून्दा से व्यभिचार करके उसके पातित्रतघर्स का नाश करनेवाला 
कहते हैं और उसके श्राप देने से विष्णु शालिग्राम का पत्थर हो 
जाना और' विष्णु के श्राप से बृन्दा का तुलसी हो जाना जिसका 
वर्णान कात्तिकमाहात्य्य और पद्मपुराण में सविस्तार लिखा हुआ 
है, जिस कथा के कारण तुलसी शालिग्राम की पूजा और विवाह 
का पौराणिकों में प्रचार है । आज तक तो हर एक पौराणिक इस 
कथा को सच मानता था; परन्तु वावू केदारनाथ बीं० ए० 
वकील मंत्री पौराणिक हिन्दू सभा आगरा ने आयेसमसाज के 
तीस प्रश्नों के उत्तर में जो उन्होंने इश्वरानन्द्गिरिं से दिलवाये 
हैं, इस कथा को भिथ्या माना है। क्योंकि उन्होंने लिखा है कि 
विष्णु ने जालन्धर की स्त्री वन्दा से व्यभिचार नहीं किया-- 
जव घिष्णु ने व्यभिचार किया तो उसको बृन्दा ने आप भी नहीं 
दिया होगा । क्योंकि श्राप तो किसी बुरे कर्म के कारण ही 
मिला करता है। जब श्राप नहीं दिया तो विष्णु शालिग्राम पत्थर 
किस तरह होंगे और बृन्दा को भी शाप नहीं हुआ -होगा- तो 
वह तुलसीं किस प्रकार वनी होगी। यदि हम लाला केदारनाथ 
के लेख के अनुकूल बुन्दा का पांतित्रतधर्म नाश न करना प्रास्ा- 
शिक मान लें तो तुलसी -शालिप्राम. की पूजा को जड़ ही, उड़ 


अक़ल के अन्धे गांठ के पूरे ] २५४ 


जाती है। क्योंकि इस पूजा की जड़ ही इस ज्यभिचार पर रक्खी 
गई है---और बहुत से अकल के अंधे कहने लगते हैं कि पुराण 
वालों ने अलझक्वार से यह दिखाया है कि यदि विष्णु भी व्यमि 
चारी हो तो पत्थर हो जायगा--ऐसे लोगों को सोचना चाहिए 
कि यदि उनकी बात को सच मान लिया जाबे तो अथम तो 
तुलसी, शालिम्राम की पूजा और विवाह जिसको हिन्दू पौराणिक 
लोग कर रहे हैं, स्वथा निर्मंल हो जावेगा | दूसरे विष्णु को 
तो व्यभिचार के कारण शाप मिला ; परन्तु इन्‍्दा ने क्या अपराध 
किया था, जो उसकों शाप मित्रना बतलाया जाता है | इसी तरह 
माकंण्डेय पुराण के छारा जो हयग्रीब अर्थात्‌ घोड़े के शिरचाले 
अवतार की कथा प्रचलित हुई है । उसमें विण्णु का शिर कटना 
लिखा है, जो पौराणिक चाहे हयग्रीव की कथा निकालकर देख 
लें ; परन्तु लाला केदारनाथ ने इसको अशुद्ध वतलाकर माकण्डेय 
पुराण और हयग्रीव अवतार का भी खण्डन कर दिया। इस 
तरह पर पोराशिक लोगों ने जो निन्‍दा अपने देवताओं की 
पुराणों में की है, अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे लोग रात-द्नि 
सुनते हैं ; परन्तु सिवाय सत््‌ बचन महाराज के एक शब्द भी 
नहीं कहते । किस तरह उनकी अक्नल की आँखें अन्धी हो रही 
हैं और गांठ का पूर समझकर टकेपंथियों ने भेड़ियाचाल में 
डाल रखा है। उनमें से जो लोग निस्वार्थ हैं, वे शास्रज्ञान और 
बुद्धि से शुल्य हैं--और जो लोग शिक्षित एवं बुद्धिमान हैं, उन्हें 
स्वार्थ और प्रतिष्ठा के विचार ने दबा रक्खा हैँं। यदि कोई* 
निःस्रा्थ आदमी पढ़ा लिखा भी है और उनकी चालों से भी 
विज्ञ हैं तो चह चिरादरी के भय के मारे चूँ. नहीं कर सकता ; . 
क्योंकि अक़ल के अन्धों और गाँठ के पूरों की बिरादरी स्वाथ 
परत: के हाथ कठपुतली का काम दे रही है। जब तक इन कठ-' 
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पुतलियों में विद्या की जान न पड़े जाबे तब तक इनका नाम 
अक़ल के अन्त्रे और गाँठ के पूरे चहुत ठीक दै। हम यहाँ एक 
कहानी सुनाते हैं । 

एक वार किसी राजा के नवयुत्क लड़के के चिचार में हुआ 
कि शुरू के बिना ज्ञान नहीं हों सकता और ज्ञान के बिना मुक्ति 
नहीं हो सकती, इसलिये गुरु बनाना चाहिए, मंत्रियों से पूछा 
कि वड़े महाराज का गुदे कौन था! उन्होंने उत्तर दिया कि 

महाराज पं० विद्यानिधि जी महाराज के गुरू थे, जो बहुत बड़े 

महात्मा इस देश में गिने जाते थे | 

राजा--तो हम भी उन्हीं को गुरु वनायेंग । 

संत्री--महाराज | उनको तो देवलोक गये आज 2२० बंप 
हो गये । 

राजा--उनके कोई लड़का है था नहीं ? 

मंत्री--उनका लड़का तो सरकार की अवस्था का है | 

राजा--बस हम उसको गुरु वनायेंग। उसके पिता हमारे 
पिता के गुरु और वह हमारे गुर) तत्काल मंत्री कुछ मलुप्यों 
के सहित जाये ओर परिडतजी को बड़ी प्रतिष्ठा के साथ कचहरी 
में ले आये | | 

मंत्री--“जैसी आज्ञा हो बैसा ही किया जायगा” । यह कह 
कर परिडतजी को लेने के बास्ते चल दिये और पंडितजी के पुत्र 
से राजा की आज्ञा को निवेदन कर दिया। पं० घविद्यानिधि का 
पुत्र ऐसा मूल था कि और ब्राह्मणों ने हँसी से उसका माम 
: निरक्षर भट्टाचार्य रख लिया था; किन्तु चह इस नाम से बहुत 
प्रसन्न होता था ; क्योंकि पंडित वनना चाहता था और परिश्रम 
करना नहीं चाहता था। वह अपनी नियुंद्धिता से भट्टाचार्य से 
. निरक्षर भट्टाचाये को वहुत बड़ी उपाधि समभता था--जब उसे 
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मंत्री महाशय ने राजा की आज्ञा सुनाई तो वह दही चिड्डे खा 
रहा था। राजा साहब की आज्ञा सुनते ही तत्काल वह हाथ मुँह 
धोकर मंत्री महोदय के साथ चल दिया। माग में बह सोचता 
गया कि राजा साहब को मन्न्रोपदेश की जगह क्या उपदेश करे। 
उसे केवल दो ही शब्द याद थे एक तो “श्रीगणेशायनम:” दूसरा 
“आयुष्मान भव” परन्तु अर्थ उनके भी मालूम न थे केवल 
यह सालूम था कि एक तो पालागन वा प्रणाम के उत्तर सें कहते 
हैं-..दूसरा किसी कार्य के प्रारम्भ में कहते हैं, जिस समय बे 
शजा साहब के पास पहुँचे दो उनको निम्न प्रकार बातचीत 
होना प्रारस्भ हुई । 

राजा साहब--परिडत जी मद्दाराज ! प्रणाम करता हूँ । 

परिडितजी--“आंयुष्मान भव” इस संस्कृत के वाक्य को 
सुनकर और ये सममकर कि ये विद्यानिधि के पुत्र हैं अवश्य 
भारी पंडित होंगे, राजा साहब को विश्वास हो गया कि ये संस्कृत 
के बड़े परिडत हैं, उनसे गुरुमंत्र लेने की त्राथना की । परिडतजी 
. के पास संस्कृत का केवल एक वाक्य शेप रह गया था, गुरुसंत्र 
के स्थान पर उसी का उपदेश कर दिया अर्थात्‌ “श्रीगणेशाय- 
नमः” याद करा दिया और कह दिया कि जिस किसी को गुरु 
के वाक्य सें श्रद्धा नहीं होती, वह नास्तिक और नीच योनि में 
जाने के योग्य होता है । 

राजा साहबर--गुरू महाराज | इस मंत्र का अथ क्या है ? 

परिडतजी--मनम सोचने लगे कि क्‍या बतलायें। दही 
चिउठड़े जो घर में अभी खाये थे, वद्दी याद आ गये। राजा साहब को 
श्रद्धालु और मूर्ख अर्थात्‌ अक्ल का अन्धा और गांठ का पूरा 
सममकर वतला दिया कि श्रीणेशायनमः का अथ दही चिउड़ा 
है। राजा साहब ने इस गुरुवाक््य को सत्य मानकर श्रद्धा से 
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दिल में घारण कर लिया और गुरुजी को बहुत-सा धन दक्षिणा 
ड्वेकर विदा कर दिया। थोड़ी देर में काशी का एक परिइ््त राजा 
साहब से मिलने आ गया ओर राजा साहव से कहा कि में 
व्याकरण ओर दूसरे शात्रों का पंडित हूँ, आपको जो कुछ संदेह 
हो उसको दूर कर लीजिये । 

शजा साहवब--पंडितजी मद्गाराज ! “श्रीगणेशायनमः चेदमंत्र 
के क्या अर्थ है, ? 

काशी का पंडित--यह बेद का मंत्र नहीं, इसके अर्थ यह्‌ र-- 
धणः कहते हूँ 'गिरोह' को 'इईश” कहते है मालिक? को 
प्मः के अथे सत्कार करना और "आय? चतुर्थी विभक्ति का 
चिह्द है, इसके अर्थ हुए गिरोह के स्वामी को नमस्फार करता हैँ । 

राजा साहब पंडितजी को वाणी से दही चिउ्दे के स्थान में 
गुरुजी के उपदेश के विरुद्ध दूसरे अथ सुनकर कि वेदमन्त्र नहीं, 
चहुत ही अप्रसन्न हुए और मनमें सोचा कि शुरुजी का कथन 
तो मिथ्या हो ही नहीं सकता, यह्‌ पंडित कूठ बोलता है । आज्नञा 
दी कि इस भूठे पंडित को जेलखान में ले जाओ। इस अक़लल 
के अन्धे और गाँठ के पूरे राजा के मिलने को काशी के बहुत से 
पंडित आये ; परन्तु गुरुजी की कृपा से सब की इनाम और 
भेंट के स्थान में जेलखाना नसीव हुआ | थोड़े ही समय में प्रसिद्ध 
हो गया कि इस शजा के दरबार में कोई पंडित श्रीगणेशाय नमः 
का अथ हो नहीं कर सकता। जब ये खबर काशी में पहुँची कि 
इस शब्द के अथ करने में इतने पंडित अकृतकाय होकर जेल 
में चले गये तो काशी में भी यह संवाद चहुँ ओर फेल गया । कोई 
कुछ ख्याल करता था और कोई कुछ । अन्त में एक बुद्धिमान 
परिडत ने कहा कि ज्ञात होता है कि राजा तो मूर्ख है, किसी 
ने जाल में डाल दिया है। अच्छा में जाकर 30230] खोलँगा । 
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पंडितजी काशी से चलकर राजा के नगर के किसी वाण्न में आ 
ठहरे और माली आदि लोगों से इस बात का पता लगा लिया 
कि राजा का गुरु कौन हैं और सीधे गुरुजी के मकान पर पहुँचे 
ओऔर उनकी प्रशंसा करके कहा कि महाराज आपके पास पढ़ने 
के लिये आया हूँ, निरक्षुर भट्टाचाय जी महाराज ने कहा कि मुझे 
फुससत कस मिलती है। पंडितजी ने कहा कि श्रच्छा मद्दाराज 
“श्रीगणेशायनमः” का अथ वतला दीजिये-मैंसे सुना दै कि 
उसका अथ तो किसी को आता नहीं। राजा साहब ने बहुत 
से परिउत अर्थ न जानने के कारण केद कर दिये हैं। और भी 
बहुत से खुशामद के शब्द कहे, जिससे निरक्षर भट्टाचाय को 
विश्वास हो गया कि ये भी मू्खे आदमी है। उसने कद्दा कि 
“प्रीगणेशायनम:” का अर्थ है “दही चिउड़/” परिडत सुनकर 
हैरान हो गया और कहा कि महाराज ! मेंने सुना है कि आप 
साजगुरु हैं। निरक्षर भट्टाचार्य ने अभिमान से कहा कि हम तो 
महाराज के खान्दानी गुरु हैं । 
परिडत--तो क्‍या सहाराज़ को भी आपने यही अर्थ बत- 
लाये हैं ? 
निरक्षर भट्टाचायं--निस्सन्देहू यही ठीक अर्थ हैं और यही 
बतलाये हैं । 
इसके पश्चात्‌ प्डित श्रणाम करके वहाँ से चला गया और 
महाराज से मिला । राजा ने उससे भी “श्रीगणेशाय नमः” का 
» अर्थ पूछा । परिडितडी ने कहा कि महाराज | इसके अथ तो में 
पीछे से बताऊँगा, मुझे आपसे कुछ प्राथेना करनी है । 
राजा--कहिए, आप क्‍या कहना चाहते हैं 
परिडत --मेरी प्रार्थना यह है कि आप बड़े राजाधिराज 


श्द०. [ दर्शानानन्द अन्य संग्रह 
प्रतापी और धर्मात्मा है, आप कुछ थोड़ा-सा व्याकर्ण पढ़ लें 
तो राजसूययक्ष करने के योग्य हो जायें । 

राजा--बहत अच्छा, में गजसययक्ष अवश्य करूँगा ओर 
उसके लिये कुछ शाल भी पद गा। पसिद्त ने लघ-कानदी व्या- 
करण कुछ कीप ओर काशिका पढ़ा, झ्ाल्रीय श्दों के अर्थ 
समभने योग्य कर द्विया। जब्र राजा को धातु अन्चय ओर 
शब्दार्थ का ज्ञान हा गया तो पॉडन से कहा कि महाराज अब 
श्राप अपन “श्रोगणशाय नमः” का अब पृद्धिण। राज़ा ने कद्दा 
वबतलाइये | पंडित ने 'दही चिडद्ा' अथ बतलाया | राजा न कहा 
कि महाराज अब तो वह सगयी चली गई क्या अब भीझुके 
अक्लल का अन्धा और गांठ का पूरा सममने है, तब पंद्धित ने 
कहा कि फिर आपने इततन पंडित क्‍यों कद कर रख हैं ? रुसा 
ने कहा कि महाराज ! आंबदा के कारण अपराध हुआ । 

ठीक यही दशा आगरे को ! घमंसभा के सभासदों ने कर 
दिखाई | आयसमाज के प्रश्नों के उत्तर क्‍या दिय, अपने पुगगणों 
की हुदशा कराई, जो हिन्द धमंसभा की घनियाद हैँ । जिस 
इंश्वरानन्द मे आपके शालिप्राम और तुलसी की पूजा और 
विवाह को मसिथ्या सिद्ध कर दिया, जिसने ही ग्राह अवतार को 
मिथ्या सिद्ध किया-लिंगपुराण, शिवपुराण सबको रही कर 
दिया, आपने अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे राजा की भाँति 
उसको विजयपन्र लिख दिया और ये न सोचा कि आप ही मुददई 
ओर आप ही विजयपत्र देनेवाले जज बन गये। यद्यपि लाला 
केदारनाथजी वी० ए० वकील होने के कारण इस वात को समझ 
भी गये हों; परन्तु पक्तपात का चश्मा आँखों पर लगा हआा 
था--वह्‌ सत्य और असत्य का चिचार क्‍यों होने देते ? जिस 
प्रकार वह अक्नलल का अन्धा और गांठ का पूरा राजा मिथ्या 


अक़ल के अन्घे गाँठ के प्रे ] २६१ 


कहनेवाले को शुरू मान कर सत्य बतलानेवालों को कैद करता 
था| यदि हिन्दू धमंसभा के सभासद्‌ ज्ञानशून्य होने के कारण 
और निदुद्धिता के कारण विजयपन्न दे दें तो हम ही क्या-- 
हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि जबकि बाबू केदारनाथजी वी० 
ए० एक योग्य वकील धमसभा में सम्मिलित हैं तो तुम्हारा 
धर्मसभा के सभासदों को कम अक़ल कहना किस प्रकार ठीक 
हो सकता है ? इसका उत्तर यह है कि हम तो उन्हें कम अक़ल 
कहना नहीं चाहते ; परन्तु जब थे स्वयं ही कम अक़ली का दावा 
करते हैं तो हम क्या करें ? हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि उन्होंने 
कम अक़ली का दावा कब किया है, उसका उत्तर यह है कि 
सनातनधर्स का दावा है कि प्रतिमापूजन कम अक़लों के लिये 
या पुराण स्री, शूद्र कम अक़लों के लिये बनाये हैं, अब जो 
अपने आपको प्रतिमापूलल और पुराण की शिक्षा के अधिकारी 
सममते हैं तो वह महात्मा चाणक्य के कथनानुसार कम अक़ली 
का दावा कर रहे हैं | देखो चाशक्यनीति 
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( ८ ) जेनी पणिडतों से प्रश्न 


(६ ) जिस मुफ्ति के धास्ते आप जैन धर्म को ग्रहण किये हुए हूँ, 
बह जीव का स्वाभाविक गुण है या नमिन्तिक ? अगर स्थाभावषिकत 
घमं ह तो इसके लिये जन धरम की क्‍या आवश्यकता है ? बंद 
नैमित्तिक धर्म है तो उसका निमित क्या ह ? 

(२) मु्ि नित्य है या अनित्य बदि नित्य हे तो उसका 
किसी कारण से होना किस प्रकार सस्भव है ? क्योंकि नित्य की 
तारीफ ( लक्षण ) ये हैं जो किसी कारण से उत्पन्न न हो। यदि 
अनित्य हे तो उसका अनन्त होना बन नहीं सकता क्योंकि सरष्ठि 
में ऐसी कोर वस्तु नहीं, जिसका आदि हो ओर अन्त न हो | 
कया किसी जेनी ने एक किनाराबाला दरिया या एक सीमावाली 
वस्तु देखी हे ! 

(३ ) जन धम में स॒प्टिकता तो ;श्वर को मानते ही नहीं । 
जिस परमार] मुदगल या भूतों के स्वक्षाव से स॒प्टि की उत्पत्ति 
स्वीकार करते है, वह स्वभाव से गतिवाला है. या गति शुन्‍्य ! 
यदि गतिवाला है तो संयोग परमाणशुओं में हा नहीं सकता ; क्योंकि 
सच की गति वरावर होने से जो दरस्यान में फासला है, वह चना 
ही रहेगा । यदि गति शून्य स्वीकार करें तो भी संयोग नहीं हो 
सकता । अतः कोई वस्तु बन नहीं सकती | 

(४) क्या जेन धर्म के वे आचाये जिन्होंने जेन धर्म के 
शास्त्र लिखें हैं । राग से रहित थे या रागवाले यदि राग से रहित 
थेतो उन्होंने शाज्ष केसे चनाये ? यदि रागवाले थे तो उनके 
बनाये अंथ किसी तरह प्रमाण हो सकते हैं ९ 
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जैनी परिडतों से पश्ष ] हु २६३ 

(४) आप लोग जो जगत्‌ को अनादि मानते हैं तो जगत्‌ 
प्रवाह से अनादि है. या स्वरूप से ? यदि प्रवाह से अनादि है तो 
उसका कारण क्‍या है। क्योंकि फोई अवाह विना कारण हो नहीं 
सकता। यदि स्वरूप से सानते हैं. तो विकार क्योंकर हो सकते 
हैं क्योंकि विकारों में पहिला विकार “पेदा होना” है। तो जो चीज 
पैदा होती है, वो ही बढ़ती है। ऐसी कोई बरतु वतत्नाओ जो पैदा 
न हो और बढ़ती हो | 

(६ ) जो कर्म का वन्‍्धन अनादि है, उसका अन्त किसी 
अकार हो सकता है ? क्योंकि अनादि वस्तु के दोनों किनारे नहीं 
हो सकते। जिसका एक किनारा है, उसीका दूसरा भी होना 
आवश्यक है। 

जीव जो कर्म करता है, उसका फल्न देनेवाला तो आप मानते 
ही नहीं और यह नियम है कि जो जिससे पेद्ा होता है, वो उससे 
निवन्ध होता है और नि्रत्त किसी सब को बाँध नहीं सकता | 
अत: कर्म का फल किस तरह होता है | 

(८) जो इृष्टान्त शराब वरग्गेरह के पीने में नशा आने का 
दिया जाता है वो संही नहीं क्योंकि शराव द्रव्य है और पीना कर्म 
है। वह नशा शराव द्रव्य का न कि पीने के कर्म का । अगर पीने 
के कम का फल्न कहों तो पानी पीने में भी नशा होना चाहिये 
क्योंकि पीना कर्म इस जगह भी है। 

(६ ) इसमें कया प्रमाण है कि जैन शात्रों को जैनियों के 
आचार्यों ने लिखा है ? क्योंकि आज जेन आचाये अत्यक्ष लिखते 
हुए तो नजर नहीं आते। जब अत्यक्ष नहीं तो अनुमान किस 
तरह हो सकता है । अगर प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों न हों तो 
शब्द प्रमाण हो ही नहीं सकता । पस जेन शास्त्रों के बनानेवाले 
कोई आचाये नहीं । 


२६४ | दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


(१० ) जैन लोग जिस शरत्यक्ष को प्रमाण मानते हैं, वह 
किसी द्रव्य का हो ही नहीं सकता ; क्योंकि हर एक चीज़ की छः: 
सिफ़्त होती हैं। प्रत्यक्ष एक तरफ के गुणों का होता है। जेसे 
एक किताब को जब देखते हैं. तो उसके रूप और परिमाण का 
अत्यक्ष होता है । जब किसी दीवार को देखते है तो भी रूप और 
एरिमाण का भत्यक्ष होता है। तव किस तरह कह सकते हैं. कि 
यह रूप किताव का है और यह दीवार वगेरह का ९ 

(११) जैन लोग जिस जीव को मानते हैं, उसके होने में 
क्या प्रमाण है ? क्‍योंकि जीव रूप नहीं जो आँख से दृष्टि आये । 
रस नहीं जो रसना से मालूस हो, जेनमत का जीव साथित नहीं 
हो सकता ! 

( १२ ) जेन लोग जिन इन्द्रियों से देखकर इंश्वर को जगत्‌ 
कर्ता मानना चाहते हैं, तो इन इन्द्रियों को किस प्रमाण से साचित 
करते हैं। क्‍या इन्द्रियों का प्रत्यक्ष होता है ? जवाब मिलता है 
नहीं। अनुमान होता है. क्‍योंकि अनुमान में व्याप्ति का होना 
लाजमी है । जिसका तीन काल सें प्रत्यक्ष न हो उसकी व्याप्ति 
नहीं और जिसकी व्याप्ति न हो अनुमान नहीं हो सकता। अतएव 
जेनियों को इन्द्रियों के अस्तित्व से इनकार करना चाहिये। 

( १३ ) जेन लोग जिस सप्तभड़ी न्याय को लेकर ईश्वर की 
अस्तिता के सम्बन्ध में पेश किया करते हैं, अगर उसी सप्तभड्ी 
न्याय को तीथेइूरों के सम्बन्ध में इस्तेमाल किया जावे तो उसका 
नतीजा बतलाइये । 

( १४ ) धम गुण है, कम है, स्वभाव है. क्‍योंकि आप उस 
को एक पदवी पदार्थ मानते हैं, जिससे द्रव्य, गुण कर्म वगेरह 
हो सकता है। वह नित्य है या अनित्य ? 

( १४ ) शरीर से अलाहिदा कभी जीव रहता है या नहीं ९ 


जेनी परिडतों से प्रश्ष ] २६५ 


अगर रहता है तो किस परिसाणवाला होता है अगु, मध्यम, 
या चिश्ञु ! 

(१६ ) क्‍या एक ही व्तु में दो विरुद्ध धम रह सकते है 
था नहीं ? जेसे सर्दी व्‌ गर्मी । अगर नहीं रह सकते तो सप्तभड्ी 
न्याय की समाप्रि; अगर रह सकते हों तो उसकी मिसाल दो । 
अगर मिसाल नहीं तो उसको न्याय किस तरह कह सकते हो । 

( १७ ) जिसकी उपासना की जाती है, उसके सब गुण 
आते है या कोई-कोइ। अगर सब ( गुण ) आते हैं तो मूति पूजन 
के साथ जदता आना लाजिमी है | जहाँ जड़ता और चेतन्यता दो 
शामिल हो जावे, उप्ते अचिया कहते हैं। अगर कोई शुण आता 
है तो उससे न्याय चतलाइये कि किस नियम से आता है। 

( १८) क्या जीव और अजीव जिन दोनों पदाथां को आप 
स्वोकर फरते हैं, इनको सप्तमद्गी न्याय से प्रथक मानते हैं । 

( १६ ) पाप व पुए्य को तमीज करने के वास्ते आप किस 
कसौटी को मानते हैं। वह कसौटी किसी आचाये ने बनाई है 
या अवादि काल से चली आती है 

(२० ) आपके जीवों की संख्या अनन्त है और काल भी 
अनन्त है। जीचों की तादाद में कमी नहीं और जो जीव मुक्त 
हो जाता है ( लौटता नहीं ) गोया जीव की तादाद कभी खतम 
या वहत कम तो न हो जायगी, जिससे सृष्टि का सिलसिला 
खतम हो जावे ; क्योंकि जिसमें आमदनी न हो, खच हो, उसका 
दिवाला निकलना आवश्यक है | 
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आज कल्न वहुत से लोगों को यह विचार है कि स्वामी 
दयानन्द ने वृक्षों में जीव का होना मात्र साना है अर्थात्‌ बृत्षों 
को जीव का शरीर माना है। हम पिछले अड्डों में दिखा चुके हैं 
कि महात्मा गौतम ऋषि वृक्षों को शरीर नहीं मानते ; परल्तु 
कतिपय मनुष्यों के विचारानुकूल स्वामी दयानन्द दृक्षों को शरीर 
मानते हैं। अब वह दोनों ऋषि माननीय तथा वेदिक सिद्धांतों 
के जानने और मानने वाले हैं, वरन्‌ स्वासी दयानन्द ने अपनी 
पुस्तकों में महात्मा गौतम जी के लेख को प्रमाशिक मानकर सत्य 
की खोज के लिये उनके प्रमाण दिये हैं, जिससे कि स्पष्ट श्रकट 
होता है कि स्वामी दयानन्द गौतम जी को अपनी अपेक्षा अधिक 
प्रमाशिक मानते थे। दूसरे स्वामी दयानन्द ने गौतम जी के 
लेखों में मिलावट होना भी नहीं सिद्ध किया। ऐसी दशा में यदि 
इन छोनों ऋषियों के सिद्धांतों में विधि मिले तो इनमें से किसी 
एक को वेद के अनुकूल अथवा प्रति कूल बताना बहुत दुष्कर है। 
परन्तु अब जब कि वृक्ष योनि होने में दो ऋषियों के सिद्धांतों 
में हमारे बहुत से आयों के कथनासुसार विरोध दीखता है, हमारा 
घ्मे हमें वाध्य करता है कि इस विषय का अनुसंधान करें। 
जिस समय हम स्वामी दयानन्द के मन्‍्तव्य तथा आये उपदेश 
रत्न-माला को विचार पूर्वक देखते हैं तो उससें तो इस विपय 
का कोई बन नहीं मिलता, जिससे पता चलता है कि स्वामी 
दयानन्द ने इस विषय को कोई विपेष दृष्टि से नहीं देखा और 
' नहीं किसी स्थल पर इस पर विचार किया है। परन्तु परस्पर 
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सत्यार्थ प्रकाश तथा बेद भाष्य भूमिका में कई स्थलों पर इसका 
वरणणन आया है । यद्यपि घढां पर स्वामी जी का तातपयण्य वृत्तों 
को शरीर सिद्ध करने का नहीं, तथापि उन प्रमाणों में जो भ्ृगु 
संहिता से उस स्थल पर दिये गये हैं, स्थावर शब्द को देख कर 
और भाषा में उसका अभ बृत्षादि पढ़कर बहुत से भाषा (ही ॥ 
जानने वालों का चित्त दुविधा में पड़ा हुआ है ; क्योंकि भूमिका 
के पृष्ठ १५२ से इसका खण्डन होता है | जहां तक हमने विचारा 
हमें तो स्त्रामी जी तथा गौतम जी की सम्मति में कुछ भी भेद 
नहीं जान पड़ा, चरन्‌ स्पष्ट पता चलगया कि जो स्वामीजी के 
भाष्य को न समभने के कारण भ्रम में पड़े हुए हैं, अन्यथा 
स्वामीजी बृत्तों को शरीर नहीं मानते । जेसा कि सत्याय प्रकाश 
पष्ठ २६ से प्रकट होगा-- 
“शुरो; ग्रेतस्य शिष्यस्तु पिवमेर्थ समाचरन्‌ । 
प्रेतदारेः सर्म तत्रदश राजेण शुध्यति ॥ मजु० ५६५ 
अथ--जत्र शुरू का आणान्त हो तो मृतक शरीर को जिसका 
कि नाम प्रेत है, दाह करने वाला शिष्य भेतहार अर्थात्‌ सतक को 
उठाने वालों के साथ शुद्ध होता है-- 
अच यहाँ पर स्वामीजी का यह आशय नहीं कि शिष्य दशवें 
दिन शुद्ध होता है, चरन्‌ वह भूत और भ्रेतों का खण्डन करना 
- है, परन्तु बहुधा मनुष्य जो स्वामीजी के मन्तव्य से सच था अन- 
भिक्ष हैं यह मान लेते है कि सतक उठाने वालों की शुद्धि स्थामीजी 
के विचार में दसवें दिन होती है और इसे सिद्ध करने के निमित्त 
बह इस पमाण को उद्धृत करते हैं। बुद्धिमान जानते हैं कि 
स्वामीजी ने किस बात के लिये यह श्लोक उद्धृत किया है। 
इसी अकार सत्यार्थ प्रकाश प४ २४२ को देखो। मनुस्द्ति में पाप 
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ओर पुण्य की वहुप्रकार की गति। यहाँ स्थामीजी ने मनुष्य का 
प्रमाण दिखाया हँ:-- 


“शरीरजे! करमदोपेर्याति स्थावरता नरः ।” 
अ्रथ:--कई प्रकार के कायक कर्मों के कारण मनुष्य स्थावर 
भाव अर्थात्‌ वृक्ष में रहने वाला जीव वनता है। इस स्थल के 
श्लोकों से स्वामीजी का यह तात्पये नहीं कि वृक्ष देह अर्थात्‌ 
योनि है, वरन्‌ स्पष्टतया यह दिखाया है कि पाप कायक वाचक 

तथा मांसिक होते हैं । अब दूसरा वाक्य देखो प्र्ठ २५० | 


स्थावरः कृमि कीटाश्च मत्स्या) सर्पाश्व कच्छपाः । 

अथ--स्थावर अर्थात्‌ बृत्तादि, कृमि अर्थात्‌ मलस्थानादि के 
कीड़े, दूसरे मकोड़े इत्यादि । यहां रवामीजी गुणों से अवस्थाओं 
का होना प्रकट करते हैं। इन दोनों स्थलों पर स्थानवर दृत्तस्थ 
जीव के अथ से आया है। परन्तु छापने वालों की अवहेलना के 
कारण वृक्षस्थ के बदले वृक्षादि छपा है। तीसरे स्थान पर इसका 
वर्णन जेनियों के प्रश्न के उत्तर में आया है । 

प्रश्न--( जैनी ) वनस्पति तथा कन्दमूल अर्थात्‌ शकरकन्दी 
आदि प्रथ्वी से उपजने वाली वस्तुएं हैं। हम लोग उनको नहीं 
खाते, क्यों कि बनस्पत्ति में बहुत और कन्दसूल में अत्यन्त जीव 
हैं जो हम उनको खां तो उन जीवों को मास्ने तथा दुःख होने 
से हम लोग पापी होजावें । | 

उत्तर--( स्वामी ) यह तुम्दारी बड़ी अविद्या की बात है, 
क्योंकि हरे शाक के खाने सें जीव का मरना तथा उन्हें दु:ख 
पहुँचना किस प्रकार मानते हो जबकि दुःख आप्त होना तुम्हें अत्यक्त 
नहीं दीखता । यदि दीखता हो तो हमें दिखाओ | 

स्वामीजी के इस उत्तर से स्पष्ट विदित होता है कि वह हरे 


स्वामी दयानन्द और बृत्षों में जीव ] २६६ 


शाक एवं कन्द्मूल के खाने सें जीव का मरना नहीं मानते । यदि 
वनरपति में स्वामीजी जीव मानते तो हरे शाक के खाने से जीवों 
का मरना अवश्य स्वीकार करते, क्योंकि किसी शरीर को खाने से 
जीवों का मरना अवश्यमेव सानना पड़ता है। और जैनी के 
प्रश्न से भी विदित होता है कि बह भी बृत्त को शरीर नहीं 
मानता, वरन्‌ वृज्ञों में रहने वाले जीवों का मरना तथा उनको दुःख 
पहुँचना मानता है, प्रत्येक शरीर में उसका अभिमानी एक ही जीव 
होता है, अब जब कि वनस्पति सें वहुत और कन्दमूल में अत्यन्त 
जीव मानता है तो उसका आशय कन्द्‌ मूल तथा शाक को शरीर 
मान कर उसके अभिमानी जीव नहीं वरन्‌ उसमें रहने वाले जीव है. 
ओर स्वामीजी के उन शब्दों सें जो उसके आगे लिखे हुए हैं. पता 
चलर्ता हैं कि वे शाक पात में रहने वाले जीवों को भी वायु के जीवों 
की भाँति सुख दुःख का अनुभव करने वाला नहीं मानते, क्योंकि 
योनि अथवा शरीर कर्मों का फल भोगने के लिये दिया जाता है, 
अथवा कम करने के निमित् | इसी लिये न्याय वात्स्थायन भाष्य 
में शरीर को भोगायतन माना है, अब वृक्ष कतंव्य तो करते ही 
नहीं और र्वामीजी के लेखानुसार दुःख सुख का भोग भी नहीं 
करते, तो जब उसमें न तो कतंव्य हुआ और नाहीं भोग तो उप्रमें 
जीव किस अभिप्राय से जायगा और जहाँ भोग न हाँ वह भोगा- 
यतन किस प्रकार हो सकता है। ( याद रखिये कि ) सिवाय मुक्ति 
के किसी शरीर में जीव विना ढुःख सुख भोग के नहीं रह सकता । 
जव स्वामीजी वनस्पति के खाने में जीव का मरना नहीं मानते 
तो स्पष्ठतया प्रकट होगया कि वास्तव में स्वरामीजी स्थावर अर्थात्‌ 
वनस्पति को जीव का शरीर नहीं मानते और जिस समय हस 
स्वामीजी ऋत ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका के प्र्ठ १२२ के उस वेद मंत्र 
के अर्थ पर जो कि यजुर्वेद अध्याय ३१ का मंत्र है, विचार करते 
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हैं तो उससे स्वामीजी का सिद्धांत स्पष्ट हो जाता है कि जो खाने के. 
निमित्त बना है, वह जड़ अर्थात्‌ जीव रहित है एवं जो खांने के | 
लिये प्रयत्न करता है। वही जीव संयुक्त अर्थात्‌ चेतन है। यदि: . 
हम मनु के उन श्लोंको के साथ स्वामीजी के इस लेख तथा वेद ,: 
मंत्र का मुक़ावला करें तो सत्यार्थ प्रकाश में बृक्तस्थ के स्थान. 
पर वृक्षादि का प्रयोग किया जाना स्पष्ट हो जाता है अन्यथा 
वेद मंत्र के विरुद्ध है। इसे स्व्ृति का श्रमाण सानना ठीक. नहीं ; . 
परन्तु वृक्षों में अभिमानी जीव के साननेवाले महात्मा ऋण्ेदादि . 
भाष्य भूमिका के प्रष्ठ २०६ पर का वह मंत्र उद्धृत करते हूँ 
जिसकी भाषा में वृक्तादि योनि लिखा है--देखों ऋग्वेदादि भाष्य 
भूमिका प्रछ २०६ पंक्ति ६। . ह हे 
हेसती अशृणव पितृणामह देवानामुतमर्त्या नामता ० 
भ्यामिदं विश्वमेजत्समेतिय दुन्तरपितरं मातरं च ॥॥5॥ 
अथे--“इस संसार में दो प्रकार के जीवों को सुनते हैं ( १) 
भनुष्य शरीर का धारण करना और (२) पंच 'गति से पशु, « 
पक्ती, कीट, पतंग और बृक्तादि का होना इससे स्पष्ट प्रकट होता - 
है कि मनुष्य बृत्तों के जन्म में जाता है और यह वेदुर्मत्र है । अतः '. 
यहाँ वृक्षों में जीव का होना स्वामी दयानन्द के अथ से पूरशतया 
सिद्ध है; परंतु हम उन्त भाइयों से प्रार्थना करेंगे कि वे इस मंत्र ' 
के स्वामी दयानंद कृत संस्कृत भाष्य को इसके पूर्व के प्रृष्ठ पर 
देखने की कृपा करें और फिर उस' अर्थ से पता चल जायगा कि ' 
वृत्षों में जीव है कि नहीं, हम इस संस्कृत के भाष्य को नीचे . 


ध््ट 


लिखते है:- - के 
 “(बेसृति० ) ,अस्मिन्‍्ससांर पाप पुणय फल भोगाय - 
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हो मार्मोस्तः । एंकः पिहणां ज्ञानिनां देवानां विदुपांच, 
द्वितीयः ( मत्यानां ) विद्या विज्ञान रहितानां मजुष्ियाणाम्‌ 


अथ--इस संसार में पाप और पुण्य फल भोगने के हेतु दो 
मार्ग हैं। एक पितृ, ज्ञानी, देवता तथा विद्वानों का और दूसरा 
विद्या और विज्ञान से रहित मनुष्यों का। 

इस संस्क्रत भाष्य और मूलवचेद मंत्र में कोई शब्द नहीं, जिससे 
वृक्षों में जीब का होना अथवा वृक्ष योनि का होना पाया जाता 
हो | स्वामी दयानंद सरस्वती के वेद भाष्य में इस मंत्र के संस्कृत 
भाषा भाष्य से वृक्षों सें जीव का होना सिद्ध नहीं होता--नहीं- 
नहीं, खोज भी नहीं समिलता--अत: मानना पड़ता है कि जिसने 
भूमिका में संस्कृत भाष्य की भाषा की है अथवा लिखी है । उसने 
अपनी ओर से लिखा है। स्वासीजी का यह सिद्धांत नहीं यदि 
* स्वामीजी का यह सिद्धांत होता तो वह अपने बेद्‌ भाष्य में 
अवश्य लिखते | 

हमारे विचार में जिन लोगों ने स्वामी दयानंद के सिद्धांत 
को विचारा है, वह कदापिकाल वृक्षों को शरीर नहीं मान सकते । 
जवकि जीव का वृक्ष शरीर नहीं तो उसमें भोग के लिये जीव 
का आना सम्भव नहीं जान पड़ता । अतः जहाँ कहीं,किसी पुस्तक 
में किसी दूसरे विषय में प्रमाण देते हुए इसका भी वन हुआ 
है, वहाँ लक्षणा सममानी उचित है जेसा कि स्वामीजी ने सत्यार्थ 
प्रकाश में स्वयं कहा है कि जहाँ असम्भव हो वहाँ लक्षणा 
करनी चाहिए बहुत से मनुष्य कहेंगे कि वृक्ष का शरीर होना 
तथा उसमें उसके 'अभिमानी जीव का होना क्‍यों असम्भव है ! 
इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो बृक्ष में भोग साधन इंद्वियाँ 
प्रत्यक्ष में नहीं और जहाँ भोगसाधन न हों, उसे भोगायतत कह 
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ही नहीं सकते और स्वामीजी भी व्रत्षों में हुः् झुल्ब भोगना 
स्वीकार नहीं करते तो जंब्र भाग ही नहीं तो उस यानि में 
जीवात्मा किस कारण आनेगा ओर चिना किसी हनु के इश्वर 
का कोई शरीर बनाना असम्भव है। दसर बृक्त अ्सिमानी जीव 
का होना किसी प्रमांग से सिद्ध नहीं | क्योंकि ब्रक्ष में जीव 
के ल्वसूप लक्षण ज्ञान और प्रचन्न का पता नहीं मिलता और 
जहाँ लक्षणा न हो, तहाँ लक्ष का रूना असम्भव हे ) तीसर 
स्थामीजी बृक्षों की भाग के लिय बना हुआ मानने हे तथा 
हर चूक्षों के खाने में पाप नहीं बनाते, जैसा कि जेनियों को 
उत्तर देते हुए स्थामीजी ने दिग्याया है, चनत्पनि में जीव मानने 
शाकफनादि खान में हिंसा का हाना आवश्यक है और बंद 
हेसा का निपथ किया दे तथा वनस्पति खाने ही के लिय 
बनाई है ता यदि वनस्पति खाने से मनष्य हिंसा करता है तो 
हिंसा से बचने के लिये कोई इसरा पदार्थ मनप्य के भोजनों 
के लिये होना चाहिये; परन्तु वनत्पति के अतिरिक्त किसी दसरी 
बल्तु का हाना किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं हादा। शब्द प्रमाण 
थान्‌ बंद से भी वनस्पति खाने के लिय बनो है, ऐसा सिद्ध 
ही आर प्रत्यक्ष में वनस्पति के अतिरिक्त अन्य कोई खाद्य पत्मथे 
नहीं जान पड़ता | अतः बनस्पति खाए बिना कोई मनुष्य जीवित 

| रह सकता। वहुधा मनुप्य कहेंगे कि ठग्ध तथा भाँस यह दो 
पदार्थ भॉजनाथ विद्यमान हूँ, जिनसे कि मनुष्य जीचित रह 
सकता हूं ; परन्तु यह विचार उनका ठींक नहीं कि यह 
दोनों भी वनस्पति ही के खाने से उत्पन्न होते है. यदि वनस्पति 
को खाद्य वस्तु न माना जावे त्तों दुग्ध तथा मांस वन ही 
नहीं सकते। अब इनमें से दुग्ध ऐसा पदार्थ है कि जो खाद्य 
वस्तुओं को गणना सें आ सकता हे; क्योंकि उसका बढ़ना मनुष्य 
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के परिश्रम पर निर्भर है--जैसे कि जो गाय वा भैंस इस समय दो 
सेर दुग्ध देती है, उसे यदि खूब उत्तम पदार्थ खिलाये जायें और 
भले प्रकार उसकी दल की जाबे तो वह पाँच छ: सेर तक दूध 
दे सकती है, इससे स्पष्टतया यह परिणाम निकलता है कि यह 
दूध हमारे अहार देने तथा परिश्रम का फल है। इसी कारण दूध 
का पीला पाप नहीं समझा जाता है ; क्योंकि ढुग्घ देने में पशु को 
तनिक भी कष्ट नहीं होता ; परन्तु मांस पशुओं के शरीर का एक 
भाग है। वह बिना हत्या किये प्राप्त नहीं हो सकता। अतः वह खाने 
के योग्य नहीं । जिसकी कि हम यहां पर पूर्ण वहस नहीं कर 
सकते। यदि स्थासीजी के उस विज्ञापन को देखा जावे, जिसमें कि 
उन्होंने सत्याथे प्रकाश तथा संस्कार विधि आदि में लिखे हुए 
मनुस्मति आदि के प्रमाणों के विषय में बेद्‌ भाष्य के अंग सें 
दिया है तो स्पष्टतया मानना पड़ता है कि स्वामी दुयानन्द वृच्षों 
में जीव नहीं मानते, वह जिस पुस्तक का प्रमाण वेद के अतिरिक्त 
देते हैं, वह वेदानुकूल होने से प्रमाण होता है। वेद विरुद्ध होने से 
नहीं । अब मनु के यह झोक उस वेद मंत्र के अतिकूल हैं जो 
स्वामी दयानन्द ने ऋग्वेद-भाष्य-भूमिका प्र्ठ १२२ सें दिया है 
और न्यायदर्शन के कर्ता गीतम आदि के सिद्धान्त के भी विरुद्ध 
है। अतः यह स्झोक केवल गवाही की रीति से लिये गये हैं ; 


प्रमाण की भाँति नहीं । 
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अकाल झत्यु मीमांसा 


सिद्धार्थ सिद्ध सम्बन्ध श्रोतुं श्रोता प्रवतते । शाख्रादो 
तेन वक्षव्यः सम्बन्ध! सप्रयोजनः ॥ 


हमको इस “अकाल मृत्यु मीमांसा” नामक विपय लिखने 
' की आवश्यकता इसलिये हुई कि जन यह विचार कि यदि हम 
विचार कर देखें तो सष्टि के आदि से आज तक जितने भी प्रसिद्ध 
युद्ध वीर धर्माचराधक पुरुष हुए, उनमें से यदि पृश्ेज वीरों की 
ओर दृष्टि डालें तो एक महान ही आश्वय प्रतीत होता है। 
वह क्‍या आश्ययं है ? यह कि आश्चर्य पूर्च के यावत्‌ पुरुष 
अजुन, भीष्मादि पर्यन्त वीर हुए हू, उनके भीतर कॉन-सा वल् 
था कि जिसके भरोप्ते वे सेकड़ों सहस्नों नहीं नहीं, लक्षों, करोड़ों 
मनुष्य वीरों के संग थुद्ध करने को सम्बद्ध हुआ करते और 
किचित्‌मात्र भी भय उनको नहीं होता था। यहाँ तक कि पुरु 
जेसे छोटे राज्यवाले राजा भी सिकन्दर जेसे बड़े बादशाह के 
साथ सेना रहित हुए, चारों ओर से सेना से घिरा हुआ होने पर 
भी सिकन्दर से यह पूछे जाने पर कि हे पुरु ! वतलाओ अब 
तुम अकेले ही हाथी पर आरूढ़ हो | चारों ओर से सिकन्दर की 
महा वलिष्ट सेना से घिरे हुए स्वयं सेना रहित हो, ऐसी दशा में 
तुम्हारे साथ हम केसा व्यवहार करें ? चह पुरु तनिक भी भय 
को प्राप्त नहीं होता और उस बल के आश्रय कि जो उनकी आत्मा 
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में वतमान है, यह उत्तर देता है कि मुझसे बह व्यवहार करो 
कि “जो बादशाह बादशाहों के साथ करते हैं? अपने को भी 
बादशाह ही सममाना ऐसी दशा में किस वल के आश्रय है| 

प्रियवर ! आजकल के वीरन॒वों की पूष काल वोरों के साथ 
यदि तुलना की जावे तो हँसी आती, नहीं नहीं शोक होता है 
कि हा ! भारत वसुन्धरा ! क्‍या ऐसे बीर पुरुषों की सविन्नी होने 
के स्थान में सम्प्रति बन्ध्या द्वी- हो गई ? परन्तु आप जानते हैं. 
कि कारणाउभावात्कार्यामावाः? इस ऋषि प्रोक्त नियम के अलु- 
सार पूच जित आत्मिक वल अपने कारण के अभाव नष्ट हो जाने 
से ही नष्ट हो गया। आवश्यकता इस गअ्न्थ की यह है कि 
“आवश्यक है कि उस कारण का जो इतने चढ़े भारी आत्मिक 
वल ( जिससे पूध काल के ऋषि और राजाओं की कीर्ति जगत्‌ 
में सुप्रकाशित हुई ) का हेतु है । अन्वेपण जहाँ तक हो सके 
किया जाबे, जिससे परमात्मा की कृपा से पुनः जैप्ते ही पुरुष 
उत्पन्न होने सम्भव हो सकें। उन अनेकशः कारणों में से जो 
कि मनुष्यों को सहा भीरु ( डरपोक ) बनाने का देतु है। एक यह 
भी हेतु है कि “अकाल मझत्यु का विश्वास होना” इस सबसे 
मुख्य हेतु वे मनुष्यों को जो कि बड़े-बड़े भारी घमंवीर होने 
सम्भव थे, अधर्मात्मा बन गये, इसी विश्वास नेजो बड़े-बड़े 
युद्धबीर होने सम्भव थे, महाभीरु बनाया, कहाँ तक लिखें, इसी 
कारण से यह मारतव॒प जिसको मनु जैसे महात्मा भी यह कहा 
करते थे किः-- 

एतहेशप्रशूतस्प सकाशादग्रजन्मनः स्व स्व चरित्र 

शिक्तरेन्‌ प्रथिव्यां सवे मानता) ॥ १ ॥ 

ऐसी दशा में गिरा दिया कि जिससे अन्य देशों सें साधा- 
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सएतयो से भी गिर गया। सत्य है कि “ सत्यमेष जयते नानुतम्‌” 
सत्य ही की जय होती है न कि झूठ की ; इस भूठे विश्वास ते 
मनुष्यों के आत्मिक वल् का सच था नाश कर दिया ;. क्योंकि 
सचाई ही बल और जीवन है, भूठे मनुष्यों को नि्ल बंना देता 
तथा मार देता है। यदि इस पुस्तक से थोड़े मनुष्यों का भी 
पर्याप्त उपकार होगा तो में अपने परिश्रम को. सफल सममभता 
हुआ अन्य काय में प्रोत्साहित हँगा। 


प्रथम इससे कि हम अकाल मृत्यु के होने और. न होने की 
परीक्षा करें, स्व साधारण को यह समझ लेना आवश्यक. है 
कि जो मनुष्य अकाल मृत्यु को मानते हैं। उनका यह अकांल 
मृत्यु शब्द भी ठीक है अथवा नहीं। यदि हमारे भाई इस शब्द 
का अथे यह करें कि “बिना काल के मृत्यु का हो जाना” तो 
यह सव था अयुक्त है ; क्योंकि चाहे कभी क्यों न मृत्यु, हो, वह 
किसी न किसी काल में तो अवश्य होगी, विना काल के सृत्यु 
का होना असम्भव है | संहात्मा कणाद ऋषि ने कहा है-- .-: 


नित्येष॒मावादनित्येषु भावात्कारण कालास्येति ॥ 
ब० द० २॥ ९२।६ 
अर्थात्‌ मूत सविष्यत्‌ चतेमानादि लक्षणोंवाले काल का. नित्य 
पदाथों सें अभाव होता है और अनित्य पंदार्थों में भाव होता है 
इसलिये काल कारण है; जो पृदाथ नित्य होता है. उसमें हुआ 
* होता है, होगा इत्यादि व्यवहार नहीं होते क्योंकि चह तित्य है। 
, इसी प्रकार जो पदाथे अनित्य होता है, उसमें संसर्ग हुआ होता 
... है, इत्यादि. व्यवहार हुआ करते. हैं। जिस लिये कि मृत्यु होती है 
अतः अनित्य है अनित्य होने सें उसके साथ हुई होगी, इत्यादि 
'काल का सस्व॑न्ध है। जब ऊझंत्यु के साथ .फाल का सस्वन्ध है 
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तो. यह कहना किं--“बिना काल के झुत्यु हो जाना सर्वेथा 
अयुक्त है। 

प्र०--हस इसका यह अर्थ करते हैं कि--“ईश्वरों ने जितनी 
आयु यावत्‌ आणियों को नियत करदी है, उस नियत काल 
से पहिले अथवा पश्चात किसी विध्न विशेष से पहिले अथवा 
किसी सुकमे विशेष से पश्चात्‌ भृत्यु का होना अकाल मृत्यु 
कहलाता है। इसका उदाहरण यह है कि जेंसे एक दीपक तेल 
से परिपूर्ण हो, जब तक उसमें तैल रहेगा, तभी तक बह दीपक 
जलता रहेंगा, यहाँ तेल उस दीपक की आयु समभना चाहिये । 
वस जैसे वेल से परिपूर्ण दीपक तेल के समाप्त द्ोने से पहिले 
वायु आदि के लगने आदि विध्नों से बुक ज्ञाता है, इसी प्रकार आयु 
के अधिक होने पर भी नाना प्रकार के सप॑ का काटना आग से 
जल जाना पानी में हूचना आदि विध्नों से आणी आयु समाप्ति से 
पहिले ही मर जाते हैं, इसी का नाम अकाल यृत्यु है। 

उ०--प्रथम तुम यह वतलाओ कि ईश्वर से जो प्राणियों की 
आयु नियत की है, वह ईश्वर के ज्ञान में है वा नहीं अर्थात्‌ ईश्वर 
की आयु नियत करने से प्रथम यह ज्ञान था वा नहीं कि इस 
प्राणी की ऐसे-ऐसे कर्मों के अनुसार इतने काल तक भआयु होनी 
चाहिये। यदिं कहो नहीं तो क्‍या उसने कर्मों के अनुसार 
( जितने जैसे कम किये हों । आयु केसे दी ? यदि कर्मों के 
विरुद्ध दी तो वह न्यायकारी नहीं। यदि तुम कहो कि ईश्वर 
को धान था तो ईश्वर के सत्य ज्ञानी होने से जैसा ईश्वर ने जाना 
था, वैसा ही आयु का काल होना चाहिये। न कि पहिल्े वा पीछे 
अर्थात्‌ जैसे इश्वर ने किसी प्राणी की सौ चष की आयु नियत 
की और ईश्वर को यह ज्ञान भी है कि यह आणी सौ बर्ष तक 
ज्ञीविव रहेगा, अब यहाँ यदि वह मनुष्य सौ बर्ष से पहिले था 


(0/४940497? एप ५४ 


श्ष्द [ दशनानन्द अन्ध संग्रह 


पीछे सर जावे तो ईश्वर को जो यह ज्ञान था कि यह मनुष्य सौ 
वर्ष तक जीवित रहेगा मिथ्या हो गया, जिस लिये कि ईश्वर 
सिथ्या ज्ञानी नहीं ह ; किन्तु सत्य ज्ञानी है अथांत्‌ जितने काल 
तक ईश्वर ने आयु नियत की है, वह जानकर की है ओर इंश्वर 
ने जैसा आयु का काल जाना है, उसके विपरीत नहीं हो सकता। 
इससे सिद्ध हुआ कि आयु की समाप्ति से प्रथम कोड प्राणी नहीं 
मर सकता, इसलिये अकाल मृत्य नहीं होती ! 

प्रश्न--यदि आप ऐसा कहेंगे तो इश्वर के सबक्ष होने से 
जेसा इंश्वर ने जाना है, वेसा ही मनुष्य पाप पुण्य करेंगे। यदि 
न करेंगे तो इंश्चर मिथ्या ज्ञानी हो जायगा। यदि करेंगे तो 
मनुष्यों की पाप पुण्य के करने सें परतन्त्र होने से अथवा वह 
पाप और पुण्य ही नहीं कहला सकते और न किसी के भविष्यत्‌ 
पाप और पुण्य दूर हो सकते हैं, इससे पापों से बचना भी 
असम्भव होगा। यदि आप इसे नहीं सानते तो आप उप्ते भी न 
मानिये कि जो आपने पहिले दोप दिया था ; क्योंकि दोनों पक्ष 
समान हैं | 

उत्तर--प्रियव॒र ! क्‍या ईश्वर ने जेमे आयु नियत की है । 
( जे कि तुम्हारा भी पक्त हुआ है । ) क्‍या इसी प्रकार प्राणियों के 
पाप पुण्य भी नियत कर दिये हैं, यदि किये हैं तो क्या तुम्दारे 
पास इस पक्त का पोपक कोई श्रति सप्रति अथवा यक्ति सिद्ध 
प्रमाण है ? यदि कहो कि इंश्वर स्वज्ञ ह तो इसलिये हम 
पूछते हैं. कि क्‍या ईश्वर सर्वेज्ञ होने से अपना अन्त भी जानता 
है यदि जानता है तो ईश्वर के सत्यज्ञानी होने से ईश्वर अनन्त 
नहीं रहेगा। यदि कहो कि ईश्वर का अन्त ही नहीं है, इसलिये जो 
पदाथ अभावरूप है, उसको ईश्वर भावरूप नहीं जानता : क्‍योंकि 
इंश्वर मिथ्याज्ञानी हो जायगा तो ऐसे ही यहाँ भी समझो कि 


॥। 
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ईश्वर जीव के कर्मों को अव्यवस्थित ही जानता है अर्थात्‌ यह 
ज्ञान नहीं है कि ये कर्म इस प्राणी के नियत हैं। क्‍योंकि यदि 
अनियत की नियत जान जाबे तो इश्चर मिथ्या ज्ञानी हो जावे 
इसलिये तुम्हारी शक्ला ही श्रम मूलक है ; क्योंकि अनियत कर्मों 
का अनियत होने का ज्ञान ही सत्यज्ञान है; परन्तु तुम्हारा पक्ष 
ही यह है कि आयु ईश्वर ते नियत की है, इसलिये नियत आयु 
का ही नियत होने का ज्ञान सत्य ज्ञान है न कि अनियत कर्सो 
के नियत होने का ज्ञान | इससे अनियत और नियत की परस्पर 
तुलना करना अयुक्त है । 


यदि तुम यह कहो कि आयु भी नियत नहीं हैतो किस 
अवधि से पहिले मरने को तुम अकाल मृत्यु कहोगे ? क्योंकि 
अनियत होने की दशा सें कोई अवधि ही नहीं रहती। दूसरे 
अनियत मानने में तुम्हारे पहिले जो पक्ष किया गया था, उस 
पक्त फो भी हानि होगी । इससे प्रतिज्ञा हानि नामक निम्नहस्थान 
से निम्रहीय हो जाओगे। तीसरे आयु के अनियत मानने में 
ईश्वर का नियम ही क्या रहेगा आयु का सिलना किसी कर्म का 
फलन्न न रहेगा । क्योंकि कम का फल अनियत नहीं होता तथा-- 


सतिमूले तहिपाकी जात्यायुभोगः । यो २। ११ 


अर्थात्‌ मूल कर्मों के विद्यमान होने से ही योनि आयु और 
भोग होते हैं, इस महूपिं पत्ख्लल्लि के वाक्य की क्‍या सक्ञत्ति 
करोगे | क्‍योंकि जत्र योनि आयु और भोग तीनों विपाक हें'तो 
वात्स्यायन मुनि के कथनानुसार (जो कि आगे दिखाया भी 
जावेगा ) सब कर्मों के पीछे के जन्मों में विधाक ( फलदायक ) 
होने से इस जन्म के कर्मों से अगाड़ी और पूर्व जन्मों के कर्मा 
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से वर्तमान जन्म की आयु नियत होनी चाहिए और तुमने जो 
यह कहा था कि जैसे दीपक अपनी आयुरूप तेल के होते हुए 
भी निर्वाण ( बुझा हुआ ) हो जाता है, ऐसे ही मनुष्य भी अपनी 
आयु से प्रथम मर जाता है | 


यह भी ठीक नहीं । क्‍योंकि प्रथम तो दीपक की आयु जिसने 
नियत की है, वह मलुप्य होने से सर्वज्ञ नहीं हो सकता। इससे 
दीपक के ( तेल की समाप्ति से पढहिले ) चुक जाने से भी मनुष्य 
को जो यह ज्ञान था कि यह दीपक जतब्र तक तेल रहेगा। तब 
तक प्रज्वलित रहेगा । यदि मिथ्या हो जाने तब भी कोई 
नहीं | क्योंकि सन॒ष्य के ज्ञान में अ्रमादि दोप होना सम्भव है 
परन्तु यदि आयु के.नियत कर्ता सर्वज्ञ सर्गशक्तिमान्‌ परमात्मा 
के ज्ञान में सी दोष आजावे तो बड़ी भारी हानि है। क्योंकि 
स्वज्ञ होने से उसमें भ्रमादि दोप का होना असम्भव है, इससे 
अल्पज्ञ और सवज्ञ की तुलना करना वड़ा भारी अज्ञाव है:-- 

दूसरे-- तुमने जो यह दृष्टांत दिया कि दीपक तेल समाप्ति 
से पहिले ही बुक जाता है तो यहाँ यह सोचना चाहिए कि जैसे 
किसी प्राणी की आयु सी वर्ष की तियत की गई हो यदि वह 
पचास वर्ष की आयु में तुम्हारे कथनानुसार अकाल स॒त्यु से 
मर जाबे तो अब जो उसका दूसरा जन्म होगा तो बह शेष 
आयु पचास वप तक जीवेगा और पचास वप की समाप्ति 
होने पर भर जावेगा। उस सनुष्य के विपय में तुम तो यह कहते 
हो कि यह सौ घर तक जीवित न रहा ; क्विंतु पचास ही चर्ष 
में मर गया, इसलिये यह काल मृत्यु से मरा है यह कथन 
ठीक है अथवा वह अपने आयु के अनुसार ही मरा है यह कथन 
ठीक है। तुम्हारे निकट उन मनुष्यों के विषय में कि जो सौ 
वर्ष से पहिले ही भर जाते हैं, क्या अमाण है कि जो यह सिद्ध 
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करे कि यह अकाल झुत्यु से मरा है अथवा पूर्व जन्मों की भोगी 
हुई आयु से शेप रही, आयु को भोग कर। 

तीसरे--सुस्हारे पक्त में मनुष्य की सौ वर्ष को आयु होने 
सें कल्पना कर। कि किसी मनुष्य की आयु सौं वर्ष की है ओर 
जब वह एक बे का हुआ, तत्र किसी ने सार डाला । इसी प्रकार 
जब बंदी दूसरे जन्म में एक बप का हुआ तब भी मार डाला । 
ऐसे ही तीसरे जन्म में प्रयोजन यह है कि अकाल मृत्यु के 
सम्भव होने से सी बार हो। यदि एक-एक वर्ष की हो-होकर 
अकाल मृत्यु से मर जाबे। अब उसने अपनी आयु म॑ सरण जन्म 
का दुःख सुख तो भोगा ; परन्तु उसे कर्म करने का अवसर ही 
नहीं मिला । क्योंकि एक वर्ष के बचे को धर्माईधर्म का अधिकार 
ही नहीं, इससे मनुष्य योनि जो उमय थोनि माना गया है, बह 
नहीं रहा केवल भोग योनि ही रहा न कि कम योनि भी:-- 

प्रश्--कर्म योनि, भोग योनि और उस्रय योति इनको रुपए 
करके समभाओ ? 

उत्तर--त्रिधात्रयाणां व्यवस्था कमदेहोपभोग देह्ो 
भयदेहा। ॥ साँ० ॥ ६ | १२४ 

महात्मा कपिलजी कहते हैं कि व्यवस्था से योनि तीन प्रकार 
की हैं १--कर्म योनि, २--उपभोग थ्रोनि, ३--उस्रय योनि | 
इत तीनों सें से कर्म योनि वे ऋषि हैं कि जो सृष्टि के आदि सें 
मुक्ति से लौटकर आते हैं, उन्हें कर्म योनि इसलिये कहते हैं कि 
वे पूर्व जन्म के पाप और पुर्य के अभाव से दु:ख खुख नहीं 

कप छा ० ३ ७७ 

भोगतले ; किन्तु कर्म ही करते हैं अच्छे और बुरे कर्मों से बुरा 
फल उन्हें उस जन्म से अलग जन्मों में मिलता है और उनका 
चह जन्म पुनः तत्त्व ज्ञान के द्वारा मुक्ति भाप्त होने के अ्रयोजन 
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ईश्चर की दया से होता है; परन्तु वे कर्म में स्व॒तन्त्र दी रहते है. 
दूसरी योनि उपभोग योनि है थे ईश्वर के न्‍्यायानुसार फेवल दुःख- 
सुख भोगने के अर्थ ही होते हैं। पाप पुण्य करने के लिये नहीं-- 
जैसे पशु पत्ती आदि तीसरे उसय योनि जो दुःख-सुख भोगने और 
कम करने के लिये भी होती हैं, जेसे मनुष्य ख्री वस जो मलुप्य 
सौ वर्ष की आयु को लेकर एक-एक वर्ष का हो-दो कर सौं बार 
मर जाबे तो उसे कर्म करने का अवकाश ही नहीं मिला तो उभय 
योनि न रही | चौथे--तुम्हारे पास इस चिपय सें क्‍या श्रमाण है कि 
मनुष्य की आयु सौ ही वर्ष की होती है । यदि नहीं हे तो आयु 
की अवधि न होने से किसी अवधि से पहिले मरने को अकाल 
मृत्यु कहोगे ९ 


उ०-सौ वर्ष की आयु होती है, इस व्रिपय सें शब्द भ्रमाण 
है--जैसा कि सन्ध्या सें भी लिखा है| 
जीवेम शरदः शत्तम्‌ 
अर्थात्‌ हम सौ वर्ष तक जोचें और दूसरा प्रमाण यह क्ि-- 
कुबन्नेवे पे है (७, हर ज्ञी 4 बट थ्थू 
बन्‍्तेवेह कमोशिजिजीविपेच्छृत०सभा३ 
व धेतो हे (६ /«, 
एवंलयिनान्यथेतो5स्ति न कम लिप्यते नरे।। यजुः 
अर्थात्‌ इश्वर उपदेश करते हैं. कि जीव ! ( वह ) इस जन्म 
अथवा जगत में (कर्माणि कुवेन्नेच जिज्ोविपेत ) कर्मों को करता 
हुआ ही जीने की इच्छा करे, कब तक ! ( शत्त०समा: ) सौ वर्ष 
पय्येन्त, इससे क्‍या लाभ होगा! ( एवम इस ग्रकार से) 
( त्वथि नरे कर्म न लिष्यते ). तुक नर में कम लिप्त नहीं होगा 
पर मैं ( नेतोडन्यथास्ति ) इससे अन्य प्रकार से कम लिप्त होने 
से प्रथक्‌ नहीं हो सकता । यहाँ भी सौ बष की आयु बतलाई है। 
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परिद्ार तुमने जो इन दो मंत्रों से सौ वर्ष की आयु सिद्ध की 

है, बह ठीक नहीं ; क्योंकि तुमने पहिला मन्त्र यह दिया है कि-- 
जीवेम शरदः शतम्‌ 

हम सौ वर्ष तक जीवें। इससे तुम्हारा पक्त यह सिद्ध नहीं 
होता है कि आयु सौ वर्ष की होती है। अत्युत यह मन्त्र प्राथना 
विषयक है, इस सन्‍्त्र में यह म्राथना की गई है। हम सौ वर्ष 
तक जीवें। इससे सौ वर्ष की ही आयु है। 

यह सिद्धांत नहीं होता कया जब यह प्राथना की जावे--े 
ईश्वर ! हमें चक्रवर्ती पूज्य का सुख दे” तब क्‍या यह सिद्ध होता 
है कि सब चक्रवर्ती राजा हैं, सब मनुष्यों का चक्रवर्ती राजा होना 
असम्भव नहीं तो क्या है 

इसी प्रकार सौ वर्ष के जीने के लिये प्राथना किये जाने पर 
सथ मनुष्यों की सौ चर्ष की आयु समझना भी अज्ञान है। वास्तव 
में प्राथना उस वस्तु की की जावी है, जो अपनी जाति में सबसे 
उत्तम हो । जितने राज्य हैं, उत्तमें सबसे बड़ा चक्रवर्ती राज्य है। 
इसलिये उसकी प्रार्थना की गई | इसी अकार जितने प्रकार की 
अआयु है, उनमें सवसे बड़ी मनुष्य की आयु सौ वर्ष की है, इसलिये 
उसकी प्रार्थना की गई। थोगियों की चार सौ वर्ष तक अधिक- 
से अधिक रहती है, इससे उसको चार सौ वर्ष तक जीने के लिये 
इच्छा की गई इत्यादि | दूसरी प्रार्थना उस बस्तु की की जाती 
है, जो अम्राप्त (आप्त न हुई ) हो और इष्ट भी हो, यदि हमें सौ 

€ कैसी 

चर्ष की आयु आ्राप्त है, तो उसकी प्रार्थना कैसी ! 

उ०--यदि हम यह मान लेंगे कि आयु तो सौ वर्ष की ही 
है ; परन्तु बीच में जो विघ्न आवेंगे, उनके हटाने के लिये प्रार्थना 
की जाती है, तब क्‍या कह सकोगे ! 

समाधान--जब तुम्हारी अकाल मृत्यु अवश्य होनी है- तो 


रॉ 
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क्या प्रार्थना करने से हट जावेगी ? अथवा क्‍या कहीं प्रार्थना 
का यह फल लिखा है ? यदि नहीं तो तुम्हारा कथन ही अयुक्त 
है और तुमने जो दूसरा मन्त्र यंह दिया था कि-- 
वेन्मेवेह फ्थे माणि ८ इीविपेच्छत & 
कुबन्नेवेह कर्माणि जिजीविपेच्छतक ०समाः। - 
*_ 5 4५ (१ ७-७ हि 
एव्रत्यि नान्यथेती5स्ति न कम लिप्यते नरे ॥ यजु) । 
इस मन्त्र से सी यह सिद्ध नहीं होता कि आयु सौ बप की 
है ; किन्तु इसमें यह आज्ञा दी कि तू सौ वर्ष तक जीने की इच्छा 
कर क्या परमात्मा ने यहाँ यह आज्ञा दी है। तू सब शुभ कर्मो 
को कर और अशुभ कर्मो को परित्याग कर । इससे यह सिद्ध होता 
हू कि सब जीवों ने शुभ कर्मों को अहण और अशुभ कर्मों का 
“५ है हे ने 
परित्याग कर रक्खा है। इसी प्रकार इश्वर की सौ वर्ष तक जीने 
की आज्ञा होने से भी यह सिद्ध नहीं होता कि सब मनुष्यों की 
ब््‌ कसा गे लिप 
सी बप की आयु है ; क्योंकि आज्ञा सी सौ वर्ष तक जीनेवाले 


को ही सौ वर्ष तक जीने के लिये दी जाती है। नहीं तो 
आज्ञा केसी ? 


पाँचवें तुम अकाल मृत्यु के मानने सें इसका क्या उत्तर दोगे 
कि जो मनुष्य सौ वपे की आयु अपने कर्मानुसार प्राप्त होकर 
अकाल सृत्युवश बीच में सर गया और पुनः दूसरे जन्म्र सें शेप 
सौ व की आयु को भोगा, ऐसी दशा में उसको जो एक सृत्यु 
ओर एक जन्म का दुःख हुआ, वह किस कर्म से हुआ ? 

उस दु:ख को तीन ही प्रकार से सान सकते हो या तो बिना 
कारण, यदि कारण से मानो तो उस ठुःख के दो ही कारण हो 
सकते हैं अपने पाप अथवा अन्य के पाप से अन्य को मृत्यु । 
यदि कहो कि बिना कारण तो यहाँ सोचना चाहिए कि मृत्यु और 
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जन्मे काय हैं ; क्‍योंकि होती हैं और कार्य बिना कारण होता 
नहीं; इसमें प्रमाण । 
-' - कारणाभघात्कार्याभावः | बे० द? 
- / अर्थात्‌ कार्ंण के न होने से काय भी नहीं होता। इससे 
' विना कारण खृत्यु जन्म नहीं हो सकते। यदि कहो कि कर्मो 
से अर्थात्‌ पाप से, तो इस जन्म के अथवा पृ, जन्म के कर्मों 
: से ? यदि कहो कि पूथ जन्म के कर्मों से तो अकाल सृत्यु ही 
नहीं रही ; क्‍योंकि पूर्व जन्म के कर्मों के अनुसार ही तो मृत्यु 
हुई जेसा कि इंश्वर ने उसके कर्मों के अनुसार नियत की थी। 
“यदि तुम कहो कि इस जन्म के ही पाप से हुईं” इसमें प्रथम 
'तो इस जन्म के कर्मों का फल्न इस जन्म में नहीं मिल सकता 
जो कि आगे युक्ति वा प्रमाण पूरक निराग्रह पुरुषों को संतोप- 
जनक सिद्ध किया जावेगा । 
. . इस कारशं प्रथंम तुम यह वततलाओ कि इसी जन्म के कर्मों . 
से दो अकाल-म्र॒त्यु और अकाल जन्म होता है ( क्योंकि दुःख 
सुख कर्मों काही फल है) तो बहुत से मनुष्य एक, दो, तीन, 
' चार, पाँच वर्ष के होकर सी मर जाते हैं अब बतलाओ कि. 
. उनके, झुत्यु और जन्म के ढु:ख का क्या कारण है यह तो रहा 
ही नहीं ; क्योंकि तुमने जो यह कहा ,था कि इस- जन्म के पाप ' 
ही का कारण है यह तो रहा ही नहीं; क्योंकि एक दो दपे के 
'बच्चे पाप व पुण्य कर ही नहीं संकते, जब कर ही नहीं सकते 
तो उनकी अकाल मृत्यु किस कमे से हुई? 9 
प्र८--वहुत से मनुष्य यह कहते हैं कि माता पिता के कर्मों 
से ही उनके पुत्रों को दुःख और सुख होता है, इससे उनके-ही. 
कर्म से अकाल मृत्यु मान लें तो क्या हानि है १ न्‍ 
...। समाधान--थह वात सबंथा, अयुक्त है; क्योंकि प्रथम - तो " 
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अन्य के कर्मों का फल अन्य को होता नहीं, जो कि आगे सिद्ध 
किया जाबेगा। दूसरे यदि माता पिता के कर्मों से ही अकाल 
मृत्यु हो तो यह क्यों ? “कि एक पुत्र जीवित रहे और एक मर 
जावे” किन्तु दोनों पर एकसा ही प्रभाव होना चाहिए | 

प्रश्न--हम उस बच्चें की मृत्यु पू्वजन्म के कर्मों से ही मान 
लें तो कया हानि है ? क्योंकि हम पूर्वजन्म के और इस जन्म 
के कर्मों से भी दुःख सुख मानते हैं । 

समाधान--हानि तो कुछ नहीं ; परन्तु यह स्मरण रहे कि 
तुम हमारे पंच का तो खण्डन कर ही नहीं सकते ; क्योंकि 
उसको तुमने मान लिया है कि पूर्व जन्म के कर्मों से भी इस 
जन्म सें फल मिलता है| इसका खण्डन करना तो अपना ही 
खण्डन करना है । तुम्दारा पक्ष है कि इस जन्म के कर्मों का भी 
फल मिलता है, इस विपय में तुम्हें प्रभाण देने की आवश्यकता है। 

प्र०--यदिं विना कारण मान लें तो कया और भी कुछ 
हानि है ? 

स०--विना कारण मानोगे तो तुम्हारा इेश्वर कैसे सिद्ध 
होगा ; क्योंकि यदि बिना कारण काये हो सकता है तो बिना 
ही कारण सष्टि, स्थित्ति, लय भी हो जायगा । पुनः सृष्टि, स्थिति 
और लय के कारण रूप ईश्वर का अनुमान कैसे होगा ? 

प्र--जों मनुष्य पाँच बर्ष से आगे पाप-पुण्य करने के अधि- 
कारी हो जाते हैं, यदि हम उनकी सौ बे से पहिले मृत्यु को 
अकाल मृत्यु मान कर उसका कारण उसके वत्तमान जन्म का पाप 
विशेष मान लेवें तो क्‍या हानि है ? ीी, 

स०--प्रथम इससे कि तुम उसकी खसत्यु के कास्ण इस 
जन्म के पाप भानो, यह विचार लो कि इस जन्म के कर्मों 
( पाप-पुण्यों ) का फल्न- इस जन्म में मिल सकता है या नही ? 
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मिस्सन्देह यह तुम्हारा अज्ञान है कि इस जन्म के कर्मों का 
फल इसी जन्स में मिल जाने | 

प्र०--तुम्दारे निकट इस विपय में क्‍या भमाण है कि इस 
जन्म का फल इस जन्‍म सें नहीं मिल सकता ? 

स०--इस विपय में न्‍्यायशासतत्र के आचाय महर्षि गौतम 
जी अपने रचे हुए न्याय-दशेन के चतुर्थाध्याय में वतलाते हैं कि 
फल इसी जन्म में मिलता हू या दूसरे जन्मों में। हम 
यहाँ उस प्रकरण के सूत्रों को न्‍्याय-दर्शन से उद्धृत करके 
लिखते हैं और अपने भाइयों से प्रार्थना करते हैं कि ध्यान देकर 
अवलोकन फरें। जेसा कि-- 

प्रेत्मभावानन्तर फल तस्मिन्‌ । चा० भा[० 

भाष्यकार वात्स्थायन भुनिजी लिखते हैं कि न्याय के आत्मा 
आदि १९ प्रमेयों में प्रेत्यसाव के आगे “फल” प्रमेय है, इसलिये 
अब फल की परीक्षा करते हैँ-- 


सच) कालान्तरे च फलनिष्पतते! संशय। । आ० ४ । 


झा० ९ स्ू० ४४ | 

अर्थात्‌ पकाना आदि क्रिया का फल शीघ्र ( तत्काल ) देखते 
मे आता है, जैसा कि भोजन ऋषि ( खेती ) आदि क्रियाओं का 
फल कालान्तर में देखने में आता है--जैसे अन्नादिक इन दोनों 
प्रकारों के देखते हुये हमें हवनादि शुभ कर्मे और हिंसादि अशुभ 
कर्म के फल में यह संशय होता है कि वास्तव भें पाप पुण्य रूप 
क्रिया का फल ( हुःख सुख ) भोजन की भाँति पाप पुण्य के 
करने के पश्चात्‌ ही मिलता है अथवा दूसरे जन्मों सें-- 

आहतेप--इस विपय में वाद विवाद करने से कोई लाभ नहीं, 
क्‍योंकि मत्यक्ष देखने में आता है कि एक मनुष्य श्वोरी करता है। 
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और पकड़ा जाता है । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि तत्काल चोरी 

का फल्ल तत्काल ही मिल गया। इससे सिद्ध हुआ कि इस जन्म 

के कममों का फल इस जन्म में मिलता है, अब क्या कह सकोगे, 
0 भी. छेते [| 

इसका उत्तर महपि गौतमजी देते है कि--- 


न सद्यः कालान्तरोपभोग्यलात्‌ । अ० ४, आ० १, 

स्तू० ४४ । 

असिप्राय यह है कि जो संसार में पकड़ा जाना आदि फल् 
प्रतीत होता है, चह इस जन्म के कर्मों का फल नहों है ; किन्तु एवं 
जन्मों में जो कालान्तर में पाप किये थे, उनका फल है। इसी प्रकार 
इस जन्म में होनेवाले सब दुःख सुखों का कारण पूर्व जन्म के 
कर्म समभने चाहिये । 

शक्ला--वाहजी वाह ! जबकि प्रत्यक्ष में देखा जाता है कि 
चोरी की और पकड़े गये और कहते सी हैं. कि चोरी से पकड़ा 
गया। भला ऐसी प्रत्यक्ष सिद्धःबात का तुम कैसे खए्डन कर सकते 
हो ? उपस्थितंपरित्यज्यानुपस्थितं याचत इति चाधितन्याय: | 

परिहार--ग्रियवर ! तुम सोचो कि संसार में तीन प्रकार की 
दशा भत्यक्ष होती है, प्रथम यह है कि एक मनुष्य चोरी करता है 
और पकड़ा जाता है, द्वितीय यह कि एक मनुष्य चोरो करता हैं 
परन्तु पकड़ा नहीं जाता अर्थात्‌ बहुत से चोर बच जाते हैं, तृतीय 
यह कि एक मनुष्य चोरी नहीं करता ; परन्तु पकड़ा जाता है। 
अब यहाँ यदि उस कम का यह स्वभाव साना जाबे कि वह 
वर्तमान जन्म में ही फल देता है तो सबको एक समान होना 
चाहिये अर्थात्‌ यह न होना चाहिये कि एक मनुष्य पकड़ा जाये 
ओर एक नहीं ; क्योंकि स्वभाव बदला नहीं करता | यदि मातें 
कि इश्वर फल देता है तो भी यह न होना चाहिये क्‍योंकि ईश्वर 
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न्यायकारी और सबझे लिये समान होने से. यह नहीं कर सकता 
कि एक के कमे का फत्त असी देवे और एक का अन्य जन्म से | 

प्र०--यदि हम यह सानलें कि जिसके पूर्थ जन्म के पुर्य 
विशेष हों , वह पकड़ा जाता और जिसके पुण्य विशेष न हो, वह 
पकड़ा जाता है तो कया हानि है ? 

उ०--मानना न मानना कोई सनमानी वात नहीं है, जब तक 
कि कोई प्रमाण न हो, क्या तुम्हारे निकट इस विपय में कोई 
प्रमाण है? यदि नहीं तो अग्रामाशिक सिद्धान्त का उत्तर ही 
क्या दिया जाबे ? 

प्र---जो मनुष्य चोरी करके पकड़ा जाता है, वह मिन्न काल 
भिन्न देश और भिन्न अवस्था आदि के कारण । ऐसे ही जो नहीं 
पकड़ा जाता, वह भी भिन्न काल, देश और अवस्था आदि के 
कारण, इसका क्या उत्तर दे सकोगे 

ड०--क्या तुम्हें विदित नहीं कि देश कालादि दुःख रूप 
वन्‍्धन के हेतु नहीं हो सकते-जेसा कि महर्षि कपिलजी ने भी 
अपने सां० द० में लिखा है कि-- 

न कालयोगतो ज्यापिनो नित्यस्य स्वसम्बन्धाव । 

सां० दु० १२। 

अन्न विज्ञान भिन्ु व्याच्ट्रोनाथपि काल सम्बन्ध निमि- 
त्तकः परुपस्य वन्धः कुतः ? व्यापिनों नित्यस्यथ कालस्य 
सदा सर्वावच्छेदेन सववेदा मुक्कापुक्क सकल पुरुष सम्बन्धात्‌ । 
सर्वावच्छेदेन सकल पुरुषाणां वन्धापत्त रित्यथः | 

अर्थात्त पुरुष को जो ढुःखरूप बन्धन द्ोता है, चह काल के 
सम्बन्ध से नहीं होता | क्योंकि काल के नित्य ब स्व व्यापक . 
दृ० ग्रं० सं०--१६ 


२६० [ दशनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


दोने से सबको सबंदा दुःख होना चाहिए। अर्थात्‌ मु और ा 
अमुक्त इन दोनों के साथ काल का सम्बन्ध है यदि काल के 

सम्बन्ध से दुःख माना जाबे तो मुक्त भी ( मुक्ति की अवधि से 
अथम ही ) बद्ध हो जायेंगे, इससे सिद्ध हुआ कि काल से दुःख 
नहीं होता | ु 

यदि कहो कि देश के सम्बन्ध से ? दु:ख रूप बनन्‍्धन होता 
है, यह भी ठीक नहीं क्‍योंकि:-- 

न देशयोगतोः्प्यस्मात्‌ | सा० द० १३ । 

देशयोगतो5पिन वन्धः ) कुतः ? अस्मात्‌ पूर्व खत्ो- 
क्ञान्मुक्तामकसव पुरुष सम्बन्धात्‌ । मुक्तस्थापि वन्धापत्ते 
रित्यथ! । विं० भिन्ु। ॥ 

अर्थात्‌ देश [ जगह ] के सम्बन्ध से भी दुःख रूप वनन्‍्ध 
नहीं होता। क्योंकि जो पहिले सूत्र में दोप दिये हैं वे यहाँ भी : 
आ जायेंगे। अर्थात्‌ देश भी सब व्यापक और नित्य होने से 
मुक्त और अमुक्त जितने भी जीव है। उन सबके साथ सम्बन्ध 
रखता है। इससे मुक्त जीव भी मुक्ति की अवधि से पहिले ही 
वन्धन में आ जायेंगे, इससे देश के सम्बन्ध से वन्धन नहीं हो 
- सकता | यदि कहो कि अवस्था के निमित्त से वन्‍्धन दुःख प्राप्ति 
होता है, यह भी ठीक नहीं है क्‍्योंकि:-- 

नावस्थातो देहधमंत्वात्तस्या। | सां० द० १४ 

संघात विशेष रूपताखूया देहरूपां -याज्वस्था न तन्नि- 
मित्तकोषपि पुरुषस्य बन्धः । छुंतः १ तस्था अबस्थाया 
- 'देहघधम्म॑त्वात) अचेतन धम्मत्वादित्यर्थ: । अन्यधर्मस्य 
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रण 


 रित्यथः ॥ इति विज्ञान भिन्ु! ॥ 


. . अ्र्थात्‌ बाल्य; युवा, बृद्ध होने में शरीर की नाना प्रकार की 


. अचस्था होती है अर्थात्त्‌ शरीर के संघात विशेष ( परमाणुओं 


'का-निस्सरण और प्रवेश होते हुए अवयवों के घटने बढ़ने आदि 
'से जो एक देह का समुदाय हो जाता है, वह वाल्य, यौवन और 


वृद्धल में प्रकारान्तर हो जाता है ) से बन्धन नहीं होता । क्योंकि 


चेह अवस्था' पुरुष [ आत्मा ] से भिन्न का धर्म्म है, आत्मा न 


वालक है न युवा है और न ही वृद्ध है ; किन्तु शरीर की ही ये 


: अवस्था है, जिस लिये. कि अवस्था शरीर का धम्मे है, इसलिये 


' इससे -पुरुंप का वन्‍्धन नहीं हो सकता | क्‍योंकि अन्य के धम्स 


से अन्य बद्ध नहीं हुआ करता | यदि सान लें कि अन्य के घर्म 


* से अन्य का ,बन्‍्धन और मोक्ष हो सकता है तो अति प्रसंग हो 
' ' जाबे शर्थात्‌ किसी बद्ध जीब के धम से मुक्त जीव बद्ध हो जायगा 
, 'और मुक्त -जीव के धर्म से कोई वद्ध मुक्त हो जायगा। इससे 
' क्या सिद्ध हुआ कि अवस्था से वन्धन नहीं होता । 


' असज्लोज्यं पुरुप इति | सां० द० १४ | 
-इति शब्दी हेल्वर्थ, प्ररुपस्थासंगत्वांदवस्थाया देहमातत्र 


. धर्मत्वम । इति पूर्व्ान्नेशान्ययः । पुरुपस्याव्वस्थारूप विकार 

, स्तव्रीकारे विकारहेतुसंयोगारुयः संग! गसज्येतेति भावः । 
: असगत्वे च श्रुति | स यदत्रा किखित्‌ पश्यत्यन्नवागतस्तेन 
' भव॒ति असंगोद्ययं पुरुष इति । संगश्व संयोगमात्रं न मवति) . .. 
: कांलदेश सम्बन्धस्य पूर्वधुकलात्‌ । “शरुतिस्टतिषुपद्रपत्रस्थ /._ 
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जलेनेव पत्मपत्रस्थस्यासड्रताया;प्रुपस्या5पंगतायां इशंततः 
श्रवणशात् । इति विज्ञान मिज्षु) ॥ 

यह शह्ढा थी कि यदि पुरुष का ही धर्म अवस्था भाना जावे 
तब उससे बन्धन होने में कोई दोष नहीं। इस विपय में महर्पि 
कपिल जी समाधान करते हैं कि इस पुरुष का किसी वस्तु से 
भी संग नहीं है ; किन्तु यह पुरुष असड्डढः है, क्‍योंकि पुरुष की 
अवस्था विशेष रूप को पुरुष में विकार मानने में पुरुप में 
विकार का हेतु जो कि संयोग [ जैसा कि दो पस्माणुओं में 
होता ] है। वह सानना पड़े, इससे पुरुष असंग नहीं रहेगा; 
परन्तु श्रुति में यह लिखा है कि-- 


असज्जी द्य॑ पुरुप इति-- 

क्योंकि यह पुरुष असंग है। यहाँ संग का अर्थ संयोगमात्र 
नहीं लिया ; क्योंकि पहिले सूत्रों में काल और देश छा संयोग 
कह आये है, अर्थात्‌ संयोग मात्र तो पुरुष और कालादि का 
होता है परन्तु'“की भाँति नहीं होता तिस पर भी श्रति स्मृति 
के अनुसार जैसे कमत्न का पत्र [ पत्ता ] जल में रहता हुआ 
भी उससे सम्बन्ध नहीं करता | ऐसे ही जीवात्मा कालादि से 
संयोग होने पर भी उससे सम्बन्ध नहीं करता; किन्तु अविद्या 
से अपने को फंसा हुआ समझ लेता है। इससे सिद्ध हुआ कि 
देश, काल, अवस्था आदि पुरुष के वन्धन के हेतु नहीं हैं, इस 
कारण तुमने जो हेतु माना था, वह नहीं रह।। अब इससे आगे 
न्याय-दशन में जो और परीक्षा की है वह भी सुनिये । 

अगाड़ी सूत्रों के लिखने से श्रथम् सर्व साधारण को यह 
भी जतला देना आवश्यक है कि इन सूत्रों के जो अर्थ किये 
जावेंगे बे सब वात्स्यायन मुनित्षी के भाष्य और पन्चानन 


हि न] 
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भट्टकत बृत्ति के अनुकूल किये जावेंगे। यदि किसी को इन 
अर्थों में फुछ भी सन्देह हो, बह प्रशंसित पुस्तकों से मिलावे 
सबके सब मिल जावेंगे और शक्ल निश्वत्त हो जावेगी । निद्शनवत्‌ 
हम पूव के दोनों सूत्रों का अर्थ जो कि वात्स्यायन जी ने लिखा 
है, बह लिखे देते है, शेप सूत्र पाठक बर्ग भांष्य में स्वयं देख लेवें | 
४४ वें सूत्र--सद्यः काल्ान्त इत्यादि पर बात्त्यायनजी “पचति 
दोग्धीति सद्य: फलमोदन पयसी, कृपति वयतीति कालान्तरे 
. फल्ल॑ शस्याउधिगम्‌ इति। अस्ति चेय॑ क्रिया अग्निहोत्र जुहूयातू 
स्वर्ग कास इति एतस्था फले संशय:” । 
इसको हमारे लिखे भाषार्थ से मिलाओ तथा ४४ में सूत्र 
न सद्य; कालान्त० इस पर वात्स्यायच मुनि “स्वर्ग: फलं श्रूयते 
तब्च भिन्नेडस्मित देह भेद्ाद्‌ उत्पन्नते इतिन सद्यो ग्रामादिका- 
नासासम्मभफल भसिति? | 
इसको भी हमारे लिखे भाषाथ से मिलाओ ठीक अर्थ मिल 
जायगा । अगले सून्नों का अर्थ भी जिसकी इच्छा हो मिलावे । 
अव पूर्व पक्त करते हैं कि-- 
कालान्तरेणशा5निष्पत्तिहेतु विनाशात्‌ ॥ ४६ न्‍्य[० दु० 
अर्थात्‌ तुम्हारा जो यह सिद्धांत है कि कमे का फन्न वर्तमान 
' ज्ञन्म में नहीं दोता यह ठीक नहीं क्‍योंकि कर्म दुःख और सुख 
का कारण है। जब हम इस जन्म में कम कर चुके तो कमे का - 
नाश अभाव हो गया जब कर्म का अभाव हो गया तो 
दूसरे जन्मों में फल किसका मिलेगा; क्योंकि कर्म कारण है 
और दुःख सुख उसके कार्य है. बस जब कारण अर्थात्‌ कम का 
वर्तमान जन्म में नाश हो गया तब दूसरे जन्म में कार्य दुःख 
सुख कैसे हो सकते हैं; क्योंकि कारण के नाश हो जाने पर 
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कार्य नहीं रहता, यह उन मनुष्यों का पक्त है कि जो इस जन्म 
के कर्मों का फल इसी जन्म में मानते हैं अर्थात्‌ भोगवादी नहीं 
हैं, इसका उत्तर महपिं गौतमजी यह देते हैं कि-- 
ग्राह निष्पतेत्न चफलब्रतृतत्म्पात्‌ । न्या० दू० ४७ 
अर्थात्‌ जेसे वृक्ष और फन्न का कारण वीज है ; परन्तु वृत्त 
ओर फल तभी उत्पन्न होंगे कि जब बीज ( लगकर ) नष्ट हो 
जायगा, जब तक बीज नष्ट न हो जाबे तव तक न तो वृक्ष उत्पन्न 
होता है और नहीं उसके फज्ञ उत्पन्न होते हैं बस जैसे कि चीज 
के ( पहिले ही ) नए्ठ हो जाने से ही उसके फल्न उत्पन्न होते हैं 
इसी प्रकार कर्मों ( पाप पुण्यों ) के नष्ट हो जाने पर भी जन्मा- 
न्तरों में दु:ख सुख होते है, इससे कोई भी दोष नहीं और जैसे 
बीज की विद्यमानता में वृक्त फन्न नहीं उत्पन्न होते। इसी प्रकार 
वर्तमान कमों का फज्ञ वर्तमान में नहीं होता । 
प्रश्त--तो वेशेषिक का यह सूत्र कैसे सत्य होगा कि 
'कारणाभावात्‌ कार्यामाव:/..| 
अर्थात्‌ कारण के अभाव से कार्य का अभाव होता है। 
उ०--यहाँ उपादान कारण से अभिप्राय है--जैसा कि घट के प्रति 
मट्टी किन्तु निमित्त कारण से प्रयोजन नहीं ; क्योंकि वतमान में देखा 
जाता है कि निमित्त काण्ण कुलाल ( कुम्हार ) के नाश होने पर 
'भी घट का नाश नहीं होता । इससे दुःख सुख के निमित्त कर्मों 
के नाश होने पर भी दुःख सुख होते हैँ और ऐसे दी बीज के 
नाश होने पर भी वृत्तादिक । 
प्रश्न--जैसे हम खेती आदि कम का फलत्न इसी जन्म में प्राप्त 


- कर लेते हैं. यदि इसी प्रकार पाप पुण्यादि का फल इसी जन्म सें 
लें तो क्‍या हात्ति है ? 
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उ०--यह ठीक नहीं ; क्योंकि जेसे बृत्त सम्बन्धी जितने भी 
काम किये जाते हैं। धोना सींचना आदि उन सबका उद्देश्य वृत्त 
रूप फल की उत्पत्ति हे--बस इसी प्रकार आशिमात्र के जितने 
कर्म हैं, वे सच सुख दुःख की निम्नत्ति और आनन्द की आपिरूप 
उद्देश्य को लेकर है। जबतक हमें उसका फल्न मिल जावे, तव तक 
ही चतंसान काल साना जाता है--वबस तुमने जो वतंसान की कृषि ' 
आदि क्रिया से वरततमान कर्मों की तुलना की थी, वह ठीक नहीं 
क्योंकि जैसे खेती आदि के आरम्भ से लेकर समाप्ति तक वर्तमान 
काल है, इसी प्रकार सम्पूर्ण कर्मों का भी फल आप्ति तक ( चाहे 
जब हो ) वर्तमान काल सममभना उचित है, इस पर वात्स्यायन 
मुनिजी ने भी कहा है कि-- ; 

आरूधक्रियासन्तानों वत्तमानः काल पचतीति । 

अर्थात्‌ आरम्भ से समाप्ति तक सब क्रिया वर्तमान काल की 
होती है--“जैसे पकाता है? यहाँ पकाना रूप क्रिया के आरम्भ 
से लेकर पकामे की समाप्ति तक वतंमान काल कहाता है ; क्योंकि 
भूत्त काल _तब होता है, जब यह कहते कि पका चुका अर्थात्‌ 
क्रिया की समाप्तिहों गई और भविष्यत्‌ तब होता, जब यह 
कहते कि पकावेगा। यहाँ क्रिया का आरम्भ ही नहीं हुआ 
इत्यादि बस इसी प्रकार पाप पुण्य के आरम्भ से लेकर 
समाप्ति अर्थात्‌ उनके फल्न दुःख सुखादि की श्राप्ति तक 
वर्तमान काल समझो । 

शक्का--तुम्दारे इस कथन से भी हमारी शहझ्टा का परिहार 
नहीं हुआ ; क्योंकि जत्र हम इसी जन्म में फल भ्राप्ति मानेंगे, तब 
पुण्य पाप के आरम्भ से लेकर इसी जन्म में जब तक फल्न 
(दुख या सुख ) मिलेगा, तव तक चतमान काल मान लेंगे । 
प्रयोजन यह कि तुमने जो न्याय दर्शन के सूत्रों. यह सिद्ध 
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किया था कि दुःख और सुख रूप फल्न पाप, पुण्य के करने के 
काल ( अर्थात्‌ जब ॒ पाप पुण्य करें उसी काल ) में नहीं हुआ 
करते, इस सिद्धान्त से हमारे सिद्धान्त में कुछ हानि नहीं हुई 
क्योंकि जेसे खेती आदि का फन्न न तो उत्काल ही मिलता 
ओऔर नहीं जनन्‍्मान्तर में मिलता हू अत्युत इसी जन्म में कुछ 
कालांतर में मिज्न जाता है इसी प्रकार पापादि का फल भी अन्य 
जन्मों में नहीं मिलता, हाँ इसी जन्‍म में कालांतर में मिल जाता 
च्जे न पर कर #च हज 
है। इससे यह सिद्ध हुआ कि यदि आप कर्म फल की प्राप्ति को 
अन्य जन्म सें सिद्ध न करके न्याय दशन से कालांतर में सिद्ध 
करते हुए भी 'भोगवाद, को सिद्ध करना चाहें तो नहीं हो सकता | 
इसलिये यदि आप के निकट कोई न्यायदर्शन का ऐसा प्रसाण 
है कि जिससे कालांतर दी नहीं किन्तु जन्मांतर में ही कम फल 
सिद्ध करे तो चतलाइये | 

समाधान--आपने जो शहझ्ठा की वह ठीक है अर्थात्‌ अनेक 
मनुष्यों को यह भ्रम हो सकता है कि कालांतर से अभिम्राय 
आगामी जन्म केसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान महपिं 
गौतमजी के सूत्रों से खयं हो जाता है कि गौतमजी ने “कालांतर 
से अभिप्राय जन्मान्तर ही लिया है? इस बात को हम आगे 
दिखिलावेंगे परन्तु क्रमागत प्रकरण सें वादी ने “भोगवाद” विषय 
में एक और शझ्का की है, इसलिये प्रथम हम उस शंका का उत्तर 
वतला देवें | 

शंका--वादी यह शंका कि तुम्हारा जो थह सिद्धान्त है। 
“पाप व पुण्य दुःख तथा सुख के कारण हैं।” यह सिद्धान्त तब 
सत्य हो जब आप संसार में काये कारण भाव अर्थात्‌ काये और 
कारण का होना सिद्ध करदें क्योंकि यह बात प्रमाण सिद्ध है 
कि--“न कोई किसी वस्तु का कारण है और न कोई वस्तु किसी 
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का कार्य है [? यदि कोई कहे कि इससें क्या प्रमाण है तो इस 
विषय में वादी न्याय दर्शन का यह ( पूर्व पक्त का ) सूत्र अमाण 
में देता है कि+- 


नासनसचसदसत्सतद्सतोर्ष धर्म्पात्‌, न्‍्या० द० आ० ४ 

आए० ९ स्ू० ४८। 
अथ--कोई पद्मर्थ किसी पदार्थ का कारण और कार्य नहीं ; 
क्योंकि काये कारण भाव मानने में इन तीन बातों का उत्तर नहीं 
हो सकता, प्रथम यह कि कारण से जो काये उत्तन्न होता है, वह 
काये अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारण में था था नहीं ? यदि कहो 
की “कार्य कारण में नहीं था तो उपादान कारण का नियम नहीं 
रहे अर्थात्‌ नतो वट के बीज में वृक्त है और नहीं सपप 
| सरसों ] के बीज में वृक्त है। जब दोनों ही वृक्त से रहित है, 
तो बट [ बड़ ] के बीज से बट का वृक्ष क्‍यों उत्पन्न हो ? तथा 
सरसों के चीज से सरसों का ही वृक्त क्यों ? यदि कहो कि बढ़ के 
बीज में बट तथा सरसों के वीज में सरसों का वृत्त भ्रथम ही था तो 
तुम्हारा यह सिद्धान्त नहीं रहा कि काये कारण में अपनी उत्तत्ति 
से प्रथम विद्यमान नहीं रहता, इससे सिद्ध हुआ कि काये अपनी 
उत्पत्ति से प्रथम ही कारण में विद्यमान्‌ रहता है, अब दूसरी वात . 
यह है कि कार्य को यदि अपनी उत्पत्ति से प्रथम ही विद्यमान्‌ 
माना जाने तो वह उत्पन्न ही नहीं हुआ ; क्‍योंकि उत्पन्न वह होता 
है जो पहिले न हो और फिर हो जावे ; परन्तु कारये उत्पन्न होने 
से पहिले ही रहता है तो न बह उत्पन्न हुआ और न कोई उसका 
कारण ; क्योंकि कास्ण भी उसी वस्तु का हुआ- करता है जो 
अनित्य हो--वस जो वस्तु उत्पन्न न दो वह अनित्य है और न कोई 
उसका कारण है। तीसरी वात यह कि यदि कोई कहे कि हम 
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काये को उसकी उत्पत्ति से प्रथम विद्यमान और अविद्यमान्‌ भी 
मान लें अर्थात्‌ काये उत्पन्न होने से पहिले होता भी है और नहीं 
भी होता यह भी ठीक नहीं, क्योंकि किसी पदार्थ में दो विशेधी 
धर्म [ स्वासाबिक ] नहीं होते। यदि हम काये उत्पत्ति से प्रथम 
होना और न होना भी मानलें तो ये दोनों विरोधी हैं, विरोधी होने 
से एकाधिकरण अर्थात्‌ कार्य में नहीं रह सकते, इससे क्‍या 
सिद्ध हुआ कि न कोई किसी का काये है. और नहीं कारण है। 
जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप और पुण्य भी दुःख सुखादि के 
कारण नहीं, जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप से दुःख और पुण्य 
से सुख कभी नहीं मित्न सकता | इसलिये तुन्हारा जो यह पत्त था 
कि कर्मो का फल दूसरे जन्मों में सिलता है, यह नहीं रहा क्योंकि 
जब ढुःख सुख के कारण ही पाप पुण्य नहीं हू तो उनसे छुःख 
सुख केसे, इस शट्ठा का समाधान महर्षि गौतमजी इससे अगले 
सूत्र में करते हैँ क्रि-- 
उत्पादव्यवदशनात्‌ | न्‍्या० द० | १४ ॥ ४३ 

'अर्थ-महरपि गौतसजी कहते हैं--“हमारा यह सिद्धांत है कि 
काय अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारण सें नहीं होता ; किन्तु उत्तन्न 
होता है क्योंकि संसार में देखा जाता है कि पदार्थों की उत्पत्ति 
ओर नाश दोनों होते हैं यदि काये उत्पन्न होने से पहिले ही विद्य- 
मान रहता है तो उत्पत्ति ही किसकी हो; और जब किसी की 
उत्पत्ति न हो तो नाश ही किसका हो ; परन्तु यह प्रत्यक्ष के 
विरुद्ध है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष में उत्पत्ति और नाश दोनों देखने सें 
आते हैं इसलिये यह वात ठीक नहीं कि कार्य उत्पत्ति से पहिले 
ही विद्यमान रहता है तथा च । 


चुद्धिसिद्धन्तुतद्सत्‌ । न्‍्या० द० ४७ । १ | ४० 
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आर्थ--यह वात बुद्धि से भी सिद्ध है कि प्रत्येक वस्तु सब 
पदार्थों का कारण नहीं होती ; क्योंकि यदि सब वस्तुओं का कारण 
हो तो तो जो मनुष्य आम का वृक्ष वोना चाहता है, वह आम के 
दी वीज से आम का बृक्त बोने के लिये प्रबूत्त नहीं होता ; प्रत्युत 
प्रत्येक बीज से ही आम का वृक्ष वोने को ग्रवृत्त होता ; परन्तु यह 
सब जानते हैं आम के ही बीज में ऐसी शक्ति है कि जो आम 
का वृक्ष उत्पन्न करे और में नहीं, इससे सिद्ध हुआ कि काये 
कारण भाव सत्य ही है। पाठकों को यह भी अवगत हो कि बांदी 
ने जो यह कहा था कि उपादान का नियम अर्थात्‌ अमुक बीज से 
ही अमुक वृक्ष उत्पन्न हो, यह नहीं रहेगा । यदि हम उस बृत्त को 
उत्पन्न होने से पहिले ही मानें, इसका उत्तर उक्त सम्राधान सें 
यह दिया गया है कि यद्यपि बीज के अन्दर वृक्ष नहीं होता 
क्योंकि वृक्ष के स्थूल होने से सूच्म रूप चीज के अन्दर रहना 
असम्भव है तथापि प्रत्येक वीज में उप्त वृक्ष के ही उत्पन्न 
होने की शक्ति ईश्वर ने रखदी है, जिस कारण वह उसी वृक्ष को 
उत्पन्न कर सकता है, जिसका कि यह वोज़ है ; परन्तु यहाँ कोई 
ऐसी शंका करे कि वीज के अंदर यदि वृक्ष उत्पन्न करने की शक्ति 
है तो जब तक हम उस बीज को वोते नहीं तब ही क्‍यों नहीं वृक्ष 
को उत्पन्न कर देता। इससे वीज के ह्वी अंदर शक्ति नहीं है । इस 
शंका का उत्तर यह है कि शक्ति ऐसा गुण है कि जो अनुद्धव दशा 
[ जाहिर न होने की हालत ] और उद्धव दशा ( जाहिर होने 
को हालत ) इन दोनों दशाओं में रहता है--जैसे मनुष्य में बोलने 
की शक्ति है ; परन्ठु मनुष्य को इच्छा है कि वह बोले या न बोले 
अर्थात जब बोलता है, तब उसकी शक्ति प्रकट होआती है और 
जब-नहीं बोलता तत्र अकट तो नहीं होती; परंतु शक्षि रहती 
अवश्य है--इसी भकार वीज को बोना आदि उपयोगी कर्म करने 
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से उस बीज की शक्ति प्रकट हें जाती दे और जब तक नहीं तब 
तक यद्यपि बीज की शक्ति प्रकट तो नहीं होतों तथापि उस चीज 
में रहती अवश्य हू ओर यही कारण दे कि प्रत्येक बीज से सर्च 
प्रकार के धृक्त फन्न, शाखा आदि उत्पन्न नहीं होते ॥ क्योंकि उसमें 
सव प्रकार के बृत्ष उत्पन्न करने की शक्ति नहीं है, यही प्रत्येक 
कारण का सब कार्यो के उत्पन्न न करने का कारण है | 

अब हम पाठकों को ध्यान दिलाते हैँ. कि 'हम प्रथम कह 
आये थे कि गौतमजी के न्याय दर्शन के चनुर्थाध्याय के प्रथम 
आद्विक में जो फन्न प्राप्ति ( अर्थान्‌ कर्तों का फन्त तत्काल मिलता 
है वा कालांतर में इस विषय की परीक्षा ) का प्रकरण 
है, वहाँ तत्काल का अभिप्राय इस जन्म का है और का अमभिप्राय 
आगामी जन्म अर्थान्‌ इस जन्म के भिन्न अगले जन्मों काह 
इसी अभिम्नाय को प्रकट करनेवाले उसी प्रकरण के सूत्र में हैं कि-- 


आश्रयव्यतिरेकाद्‌ पृत्तफल्तोत्पत्तिवदित्हेयतुः । न्‍्या० 
दू० ४ । १ | ५। 


अथ्थ--यह सूत्र पिछले सूत्र अर्थात्‌ 'न सद्य: कालान्तरे” इस 
सूत्र से लेकर 'धुद्धि सिद्ध तु तद्सन! इस सूत्र पर्यन्त सत्र से 
आगे का पूथे पक्त सूत्र है। इस सूत्र में वादी '्मह्षिं गौतमः के 
इस सिद्धांत में कि “जिस जन्म से मनुष्य पाप पुरय रूप शुभा- 
शुभ कम करता है, उसी जन्म में उस कर्म का फञ्ञ नहीं मिलता ; 
किन्तु अगले जन्मों में मिलता है, यह शह्ढ करता है कि तुम्हारा 
यह सिद्धांत ठीक नहीं कि कम करें भिन्न जन्म में और उसका 
फज्ञ मिले मिन्न जन्म सें। क्‍योंकि यह सिद्धांत तुम्हारे दिये हुए 
वृक्ष के ही दृष्टंत से खण्डित हो जाता है अर्थात्‌ तुमने जो 
यह कहा था कि जैसे बक्ष रूप फल का बीज कारण है अर्थान्‌ 
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बीज के ज्िना फल्न उत्पन्न नहीं होता | इसी प्रकार विना कर्म रूप . 
बीज कारण के उसका फज्ञ हुःखादि उत्पन्न नहीं होता--जैसे बीज 
के नए होते ( प्रथ्वी में लग जाने ) के अनन्तर ही -कालांतर में 
बल उत्पन्न छोता है नतो बीज के नष्ट हुए बिना फल्न उत्पन्न 
होता और नहीं (नष्ट होने के अनंतर ) भी तत्काल अर्थात्‌ 
उसी समय फल उततन्न दोता। इसी प्रकार न तो कर्मों के नष्ट 
हुए बिना उसका फन्त होता और नष्ट हो जाने पर भी तत्ताल 
भी नहीं मिलता इत्यादि। दृष्टांत से हीं तुम्हारा सिद्धांत स्थिर 
नहीं झूतां। इसका कारण यह समझो कि तुम्दारे बीज, वृत्त 
ओोर फन्न के इृष्टांत में बोन और बोना कम का उदाहरण है, 
फन्न हुःखादि का भर वृक्ष शरीर का (क्‍योंकि जैसे बोना 
सीचना आदि कर्म और फज्ञ दोनों वृक्ष के आश्रय हैं, इसी प्रकार 
पापादि कर्म और दुःखादि फत्न भो दोनों शरीर के आश्रय हैं।' 
अतः वृत्ष शरीर का उद्दहरण दँ। ) यहाँ वादों यह कहता दे कि 
जैसे सींचना आदि कर्म और ( बृक्ष के ) फल लगना आदि उस 
कम का फन्न दोनों का आश्षय् एक्क द्वी वृक्त है, दो वृक्ष नहीं 
अर्थात हम जिस बृक्ष को सींचते हैं, उसी ब्रृज्ञ से हमको उसका 
फल मिलता दे, यह नहीं कि हम सींचें और वृक्ष को और फल 
मिले और ब्क्ष से इससे सिद्ध हुआ कि वोना, सींचना आदि 
कर्म उसका फल ( वृक्ष के जो आम्रादि फल लगते हैं वे ) दोनों 
एक ही बृच्च के आश्रय [ सहारे ] दें; परन्तु जो तुम्हारा दृष्टंत 
[जिस कर्म फलादि के लिये बृक्ष का रष्ठांत दिया था वह ] है 
: बहाँ दोनों अर्थात्‌ कर्म रूप बीज का और ढुःखादि रूप फल्न का 
एक ही आश्रय नहीं है। क्योंकि जिस शरीर में कर्म किया जाता 
है उसी शरीर में ढुःखादि फल्न नहीं मिलता अर्थात्‌ वृक्ष की 
भाँति कर्म रूप बीज का और दुःखादि फन्न का एक ही आश्रय 
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नहीं, इसलिये तुमने जो बृत्त और बीज का तथा फल का इृष्टांत 
दिया था, उससे यह सिद्ध नहीं होता कि किसी और किसी जन्म 
में फल मिले। किंतु यह सिद्ध होता है कि कुछ काल में इसी 
जन्म सें फल मिल जाता है । 
पाठक महाशयों ! अब आप ध्यान दें कि यदि गत सूत्रों में 
आये हुए “कालान्तर” इस शब्द से गौतम जी का कदाचित्‌ 
दूसरे जन्म का अभिप्राय न होता किन्तु किसी जन्म में कर्म 
करने के काल से भिन्न काल का ही अमभिप्राय द्वोता तो क्‍या 
वादी का यह सूत्र जिसका अभिप्राय इस जन्म से नहीं किंतु 
अन्य जन्म से है यह अति स्पष्ट है, इस विपय में व्यर्थ न होता 
क्योंकि शंका उसी पक्ष में की जाती है कि जिसको वादी मानता 
हो इस लिये कि वादी ने अन्य जन्म के कर्मा का फल अन्य 
“जन्म सें सिलता है इस जन्म में नहीं इस सिद्धांत में शंका 
की है, इस लिये गौतमजी का यही सिद्धांत सममना चाद्िये 
ओर दूसरे इस शंका का उत्तर भी गौतमजी ने ऐसा ही दिया 
है कि जिससे कालान्तर से असिप्राय जन्मान्तर स्पष्ट हो जाता 
है इस लिये पहिले जो क़ालान्तर शब्द आया है, उसका अभिप्राय 
इस जन्म से नहीं | 
वादी ने जो ४१ चें सूत्र में शंका की थी, उसका व्युदास 
[ परिहार अर्थात्‌ खण्डन | ४२ वें सून्न में यह करते हैं कि-- 
ग्रीतेरात्माश्रयत्वादप्रतिपेष। । न्‍्या० दू० ७ | १। ४२ 
अथ--वादी ने जो उक्त सूत्र में यह कहा था कि चीज, वृत्ते 
फलादि का दृष्टान्त जो कि कमे शरीर और फल ( दुःख सुख के 
लिये दिया था, वह ठीक नहीं ; क्योंकि बीज और फल का आश्रय 
एक ही वृत्त है; परन्तु कम और दुःख सुख का आश्रय एक ही 
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शरीर नहीं है | इस शंका का समाधान महपिं गौतम करते हैं कि 
हमारे सिद्धांत में भी एक ही आश्रय है; क्योंकि हम कर्ता और 
भोगता शरीर को नहीं मानते, जिससे तुम्हारा यह कहना ठीक 
हो कि पाप और पुण्य का आश्रय अन्य शरीर है तथा दुःख सुख 
का अधिप्ठान [ आश्रय ] अन्य किन्तु हम कर्ता और भोगता 
आत्मा को ही मानते है शरीर मन इन्द्रियादिक तो आत्मा के 
भोग के साधन हैं, इससे यह सिद्ध हुआ कि जैसे मूल ( जड़ ) 
का सींचना आदि कर्म [ जो कि उस बृक्त का कारण है ] और 
उस बृच्च के फल [जो कि उस सेचन क्रिया का फन्न हैये 
दोनों | एक ही बृक्त के आश्रित होते हैं, अर्थात्‌ जिस बक्ष को 
सींचते हैं, उसी वक्त के फल लगते हैं न क्वि सींचें और वक्त को 
ओऔर फल लगें और बृक्त.के इसी प्रकार यहाँ भी कर्म और 
टुःख सुख का आश्रय एक ही आत्मा है अर्थात्‌ यद्यपि दूसरे 
जन्म में वे शरीर इन्द्रियादि नहीं रहते कि जिससे आत्मा ने 
पापादि कर्म किये थे ; किन्तु इश्वरीय नियम से अन्य शरीराद्कि 
प्राप्त होते हैं तथा जो कठत्व और भोकत्व अर्थात्‌ कर्म करने 
आर फल भोगने का आश्रय है वह तो एक ही है, जिस आत्मा 
ने कर्म किये, थे वही फल भोगता है. अथवा जो आत्मा कर्म का 
आश्रय है, वही दुःख सुखादि का । क्योंकि आत्मा नित्य है एक 
ही आत्मा पापादि कर्म करता है पुनः वही आत्मा जन्मान्तर में 
जाकर फल भोगता है, इसी से सिद्ध हुआ कि यदि महर्षि गौतम 
का यह सिद्धान्त होता कि कर्म और फल का आश्रय शरीर ही 
है तब वादी की शंका ठीक होती कि आश्रय सिन्न-भिन्न हैं । 
खथवा यह होता कि कर्म और फल का आश्रय रूप जो आत्मा 
है वह भिन्न दे, अर्थात्‌ कर्म करने वाला आत्मा फल नहीं भोगता, 
और फल भोगने वाले आत्मा ने कर्म नहीं किये, या यह कहिये 
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कि आत्मा अनित्य है, इस सिद्धान्त के मानने पर गीतम जी का 
सिद्धान्त ठीक न होता ; परन्ठु गौतम जी का इनमें से कोई भी 
सिद्धान्त नहीं, इस लिये वादी का आज्तेप ठीक नहीं ! 

शंका-इप्त सूत्र पर वादी यह आशंका करता है कि तुम्हारा 
यह कथन कि दुःखादि फत्न, ओर तत्कारण पापादि कम का 
आश्रय एक ही आत्मा है जेसे कि उदाहरण में बृत्त ह-बह कथन 
ठीक नहीं क्‍यों कि इसका सत्य होना तत्र सम्भव हो जब तुम 
यह सिद्ध कर दो कि कमों का फन्न वास्तव में दुःख सुखादिक 
ही होता हे अर्थात्‌ जेसे वृत्त का नियम है कि कम और फल का 
आश्रय एक दही होता है।इस प्रकार यहां नहों है क्थोंकि आग 
में ठ:ख सुख मात्र को ही फल नहीं बतलाया किन्तु :-- 

न पूत्र पशु स्त्री हिरण्यात्नादिफलनिर्देशात्‌ न्‍्या० दु० 
आण० ४ आ० ९ स्रू० ५३ 

अर्थात्‌ भ्रुतियों में पुत्र, पशु, ख्री, परिच्छद, हिरण्य ( सुबर ) 
ओर अजन्नादि को भी फल बतलाया है जेसा कि:--- | 


पुत्र॒कामोयजेत । 


अर्थात्‌ृ-जिसे पुत्र की कामना ( इच्छा ) हो, वह यज्ञ करें 
इससे यज्ञ का फल पुत्र बताया है और । 


ग्रामकारमोीयजेत । 


जिसे ग्राम की अभिलापा हो वह भी यज्ञ करे इसमें यज्ञ का 
फल्न यज्ञ को वतलाया है, थे दोनों तथा सूत्र पठित अन्य फल 
भी आत्मा के आश्रय नहीं है, इससे तुम्हारा यह कथन कि एक 
ही आश्रय होता है सत्य नहीं। इसका समाधान गौतसजी अगले 
सूत्र में करते हैं कि:-- 
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तत्सम्बन्धात्फ लनिष्पत्तेस्तेपु. फेशवहुपचार। न्या० 
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इसका अभिगाय यह है कि यद्यपि श्रतिय में पुत्रादि को यज्ञ 
को बतलाया है यह वात ठीक है. तथापि उन श्रत्तियों में पुत्रा-द्‌ 
को “उपचार” से फल्ल मान लिया है क्योंकि पुत्र सत्रों आदि 
पदाथ सुख दु:खादि के साधन है अर्थात्‌ मनुष्य दुःख की निद्वत्त 
और सुख की प्रात्रि के लिये ही प्रत्येक उपाय किया करता है 
जिन उपाय अर्थात्‌ साथनों का एक भाग पुत्रादि समझने चाहिये। 
इसले सिद्ध हुआ क्रि पुत्रादि फन्न होता तो गौण अर्थात्‌ कथन 
मात्र ही है; किंउु पुत्र, ख्री आदि के संबंध से जो आत्मा को 
सुखादि का अनुभव होता दे वस्तव से वह सुख ही फल सम- 
झता चाहिये, बस जब्र यह सिद्ध हुआ के दुःख सुखादिक ही 
वास्तव में फन्न हैं और पुत्रादि उनके साधन है। इसलिये पुत्रादि 
भें फत्त का व्यवद्वार उपचार मात्र ही है तव वादो का यह 
सिद्धांत कि 'कर्म और फन्न का आश्रय एक ही नहीं है? असत्य 
“सिद्ध हों गया ; क्योंकि पुत्रादि सम्बन्ध जन्य ( होनेवाले ) फल 
का आश्रय भी वही आत्मा हैं क्रि जिसने उसकी प्राप्ति के लिये 
कर्म किये थे । कदाचित्‌ कोई यह कहे कि गौतम जी का सिद्धांत 
है कि कर्म करा फत इस जन्म में भी मिज्ञता है और अन्य जन्मों 
में भी, बरस यह सब शासख्लाथ उस पक्ष का सममना चाहिये कि 
ज्ञिस पक्ष में अन्य जन्म में फत्त माना ठो इसका उत्तर यद्द है 
कि यदि गौतम जी का जन्म में ही इस जन्म कम का फत्न 
मिज्नना रूप सिद्धांत मान लिया जावे तो इस सूत्र को क्या 
सड्भति करोगे ? ः 

न सप्र। कालसन्तरोपभोग्यलात्‌ । न्या० दु०४। १४४ 


दूं८ प्र७& स०-“*० 


| 


न 
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यह सूत्र पहिले भी अर्थ सहित हम लिख चुके हैं। अर्थात्‌ 
वत्तेमान में जो ठुःखादि फल दीखता है, वह इस जन्म के कर्मों 
का फल्ल नहीं है किंतु पूर्व जन्म के कर्मों का उपभोग है इत्यादि 
अन्य अनेक दोपों के कारण यह विचार अयुक्त है । 

विचारशील पाठको ! क्या अब भी आपको यह संदेह रहगा 
कि “अकालमृत्यु होती है, जव कि इस सिद्धांत को “महर्षि गौतम 
जी के साज्षात्‌ सूत्रों से खस्डन किया जावे, जब कि महर्षि 
कपिल कणादादि जेसे ऋषि ( कि जिनकी उपसा संसार में नहीं 
मिलती, जिनके सिद्धांत ऐसे अटल हैं कि जिनका असत्य होना 
कालत्रय सें भी सम्भव नहीं, जिनके सिद्धांतों को महूर्पि स्वामी 
दयानन्द सरस्वती जी महाराज ने भी शिरोधाये मान कर बैदिक 
धर्म को भूमण्डल में प्रसिद्ध किया ) भी इस सिद्धांत को ठीक 
कह्टे जाबें कि अकालझुत्यु नहीं होती तो भी यदि न मानें तो आप 
कोन है यह स्वयं विचार लेचें | 

ऊपर के लेख से सिद्ध हो चुका कि वास्तव में ऋषियों के 
सिद्धांताइनुसार तथा तक के हारा यह सिद्धांत ठीक नहीं कि 


४इस जन्‍म के कम का फल्न इस जन्म में मिलता वा मिल 
सकता है ।”? 


एतेन भोगवादो5पि व्यास्यातः । 
इससे भोगवाद और अकालमत्यु का न होना ये दोनों 
व्याख्यान हुये । 
पाठकों को स्मरण रहे कि हम पहिले कह आये हैं कि अन्य 
के कर्म अन्य को दुःख सुख पहुँचाने में कारण नहीं होते, इस 
लिये हम उनकी सिद्धि में प्रमाण देते हैं । यहां श्रथम तो सांख्य 
दशन में ही कहा है कि-- 
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| शु 8 भ । 
न कमंणान्यधमत्वादति प्रसक्तेश्य। सां०अ० १सू० १६ 
इस सूत्र के भाष्य में विज्ञान भिन्नु लिखते हैं. कि 
। / न हिं विहित निरपिद्धकमंणा पि पुरुपस्य वनन्‍्धः । 
( ्् 
कमंणामनात्म धमंत्ात्‌। अन्यधर्मेद सान्ादन्यस्य बन्धे 
च मुक्वस्पापि बन्धापत्तेरित्यथ; ॥ । 
अर्थात्‌ विहित कर्म ( जिनके करने के लिये आज्ञा दी है ) 
ओर निपिद्ध कर्म [ जिनके करने का निषेध किया है ] इन दोनों 
प्रकार के कर्मा से आत्मा दुःख रूप वनन्‍्धन सें नहीं आता ; क्‍योंकि 
कम करना चित का धर्म है आत्मा का नहीं और अन्य के धर्म 
से अन्य को दुःख रूप वन्बन हों जावे तो जो मनुष्य वद्ध हैं 
उनके करने से मुक जीव [ मुक्ति से प्रथम | वन्धन भें आजायेंगे, 
तथा जो मुक जोब हे, उनके धर्म से वद्ध जीव मुक्त हो जावेंगे । 
इससे सिद्ध हुआ कि “सहूर्पि कपिलत्री के सिद्धांतानुसार अन्य के 
कमों से अन्य को दुःख सुखादि नहीं पहुँचते, इसी प्रकार आगे 
भी सांख्यशाक्ष में कहां हूं क्ि-- 


न कर्मणाप्यतद्धर्मत्वात्‌ । सां० दू० आ० १ स्ू० ४२ ॥ 
कर्मणा च्ऐ्रेनापि साक्षाल पुरुपस्थ वंध:। कुत: | पुरुष 
धर्मात्वाभावात्‌ । इति चिज्लानभिन्ुः | पा 

अर्थात्‌ द्विलना चलना रूप कस से भी आत्मा का बंधन 
नहीं होता क्‍योंकि चह आत्मा से भिन्न का धर्म है, आत्मा का 
नहीं इत्यादि अर्थ पृर्ववत्‌ है । हे 
इसी अकार '“बैशेपिकः में भी अतलाया गया है कि अन्य 
का धर्म अन्य को ठुःख सुखादि द्वोने में कारण नहीं जैसाकि-- 
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आत्मान्तरगुणाना मात्मान्तरेष्कारणलात | बें० दु० 
ख्० ६ आ० ९ स्ू० ४ । । 
*. इसका आशय यह कि अआत्मान्तर अर्थात्‌ अन्य शआत्मा के 
( किये हुये पाप पुण्यादि ) अन्य आत्मा के दुःख सुस्च रूप 
फलोपभोग में कारण नहीं तो क्ृव हानि और अकृवताभ्यागम रूप 
दोप ( जो कि इश्वर के सर्वक्ष सर्वशक्षिमान्‌ ओर न्यायफारी द्वोने 
'से इंश्वर के न्याय में दोने असम्भव हैं ) आ जायेंगे | ऐसा ही 
ड्रग ४ क्र पी 
अथ “वेशेपिक सूत्रोपस्‍्कार,, रचयिता श्री श्र मिश्र ने भी 
किया है, वह हम उद्धृत करके लिखते है-- 
आत्मान्तरतुणानां याग दिसादि प्ुन्यपापाना 
मास्मान्तरे यो सुख दुःखात्माकी गुण तयेर फार- 
णत्तात्‌ | एवं च प्रत्यात्मनिलाभ्यामेत्र धर्मा 
धर्माम्यां सुख दुःखे न व्यधिकरणामन्यथा येन 
यागहिंसादिक न कृत तस्प तत्फल॑ स्यादिति कृत- 
हानिरकृताभ्यागमश्च प्रसज्येत । 

( इसका अथ पूव कह आये हैं, विशेष “कृतहानि” जिसने 
कस किया उत्ते न मिले ओर “अक्वताभ्यागम” जिसने न किया 
' छप्ते फल मिल जाबे यह सममभाना चाहिये । | 

इत्यादि अनेकशः प्रमाण हैँ कि जिनसे अन्य के कम से 
अन्य की फल न मिलना सिद्ध होता है। परन्तु यह सिद्धान्त 
प्रायः सत्र आस्तिकों को स्वीकृत है--इसलिये अधिक लिखना 
- व्यथं है । ३ 
' पाठकों को अवगत हो कि यह पांचवें हेतु (जो युक्ति 
अकालरूत्यु के न होने में दी थी ) का विस्तार है, अर्थात्‌ अकाल 
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क्र 


सुत्यु, मानने घाले या भोगवाद, नमोनते थाले न तो यह मिड 
फर सकते कि अकालसृत्यु ओर उमर सध्ये के पह्चात्‌ जोलन्म 
है यबता फारण हे और यदि कारण से गाने ती दुख सुग्वादि 
का कारण पाप पुण्य से अतिरिक्त हो नहीं सकता। इसलिये 
कम से मारतों तथा।प यदि फस्म से सानलें तो भी न इस जन्म के 
' फम से सिद्ध कर सकते और नहीं पूर्त जन्म के कर्म से, तथा 
नहीं अन्य जन्म के कम से सिद्ध कर सकते हैं । घास्तव में असत्य 
बात का कुछ उत्तर हां हो नहीं सकता इसलिये--- 

महर्षि स्वामी दयानन्द्र सरधती जी ने स्वनिर्भित 'सत्याथ 
प्रकाश! की भूमिका में लिख दिया हे कि मूठ बात को छोड़ . 
देना ही। उत्तर | 

प्रयोज्नन यह £ कि वास्तव में अकालमसृत्यु आदि विपय आर्य 
ग्रन्थों को न पढ़ने या ने समभने अथवा उन पर विश्वासन 
होने आदि वें कारण संसार में फेच्न गये, इसी से अधिक हानि 
हुई, हिन्दुओं में जब यह सिद्धान्त देखने में आता है कि-- 

अक्रालमृस्युदरणं सर्वव्याधि विनाशनम्‌ । 
जिष्णुयादाक पीला पुनजन्म न बिद्यते ॥ 

अर्थात्‌ विष्णु के चरण धोकर जो चरणाश्व कहलाता है 
बह अकालएत्यु का हरने वाला, सबव्याधियों का विनाशऊ होता 
है, उसको जो महुप्य पी लेता है, उसका पुनजन्म नहीं होता 

थत मक्त ही जाता है । 

इस सिद्धांत का विश्वास हिंदुओं को तोथा ही; परन्तु 

आयों को भी “अकाल मृत्यु! का विश्वास देखने में आता है कि 


संप्रति जिवने आये नवीन हुए था होते हे वे भायः अधिक हिंदू 
ही आये बनते हैं।वस वह विश्वास कि जो उन्हें आये होने 
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से पूर्व था आये अंथों केन विचारने न समझने आदि कारण 
से वैसा ह्वी रहता दे: परन्तु आये समाज का [ जो कि सत 
सिद्धांत माननेवाला आये समुदाय हो उसी का | इसमें क्‍या 
दोप है| क्योंकि यदि कोई रोगी वेद्य के समीप जाकर रहे यदि 
वह वैद्य किसी कारण से उसका प्रतीकार न कर सके या प्त्ती- 
कार करने पर भी वह रोगी उल्लाघ [ तंदुरुत्त ] न हो तो क्या 
उस चघैद्य का दोप है ? कमी नहीं । 

हम पृथ कह आये है. क्रि महपि पतश्चलि श्रणीत योंगदशन 
, के अन्दर के कम वि .. “न हु अर्थात्‌ जाति [ मनुष्य पशु 


* आदि योनि] आयु ओर भोर सुख ] और विपाक 
सव के सव पिछले जन्म में हँ ह६[ करने के लिये जो 
जन्म हैं, उससे अगले जन्मों में /इस व... ४वात्त्यायन मुनिः 
जी ने भी 'न भ्रवृत्तिः प्रति सन्‍्धानाय ३, इस सूत्र 
के भाष्य के अन्त में कहा है कि-- 

सर्वाणि पूर्वकर्माणि छन्‍्ते जन्म इति ॥ 


च्य[ू० द० । ९ ६४ 

अर्थात्‌ सब कम पिछले जन्मों में विपाक को प्राप्त दोते हें 
विपाक का अभिप्राय यह है कि जेसे वोया हुआ वीज काल्ांतर 
में फल देने योग्य होता है, इसी प्रकार कर्म भी कालांतर अर्थात्‌ 
चत्तमान जन्म से अगले जन्मों में ही फलदायक होते हैं * पू्े 
नहीं । कहा त्तक लिखें, अकालमृत्यु, के मानने में कितनी हानि 
अथवा “अकालमृत्यु. मानने में क्या-क्या दोप आते हैं और 
अकालमृत्यु में किस-किस प्रश्न का उत्तर नहीं दे सकते, इसकी 
संख्या विद्वान ही ससक लेंगे, यहाँ अंथ विस्तार्भय से सच नहीं 
लिखते । और यह जो कुछ लिखा है यह तो दिग्दर्शन मात्र 


अकाल मृत्यु मीमांसा ] ३११ 


अथवा निदशन मात्र ही समझना चाहिए इसीलिये स्वामी 
दयानन्दजीः? महाराज जो कि अन्तिमऋषि हुए हैं, उन्होंने भी 
“अकालमृत्यु” का न होना और सोगवाद का होना सात लिया 
था जैसा कि उन्‍होंने अपने भुख्य ग्रन्थ सत्याथ प्रकाश” जेसे 
उत्कृष्ट पुस्तक सें भी लिख दिया है किः--- 

इसलिये पू जन्म के पाप पुण्य के अनुसार वत्तमान जन्म 
और वत्तमान तथा पूर्वजन्स के कर्मानुसार भविष्यत्‌ जन्म होते हैं। 

स॒० श्र० सम्ु० ६ पु० २६४ 

महाशयवृन्द ! 

क्या आपकी अब भी संदेह अथवा मिथ्या ज्ञान रहेगा, जब 
कि अकालम॒त्यु के न होने में हिंदुओं के लिये “गौतमादि” 
ऋषियों का कथन और आयो के लिये सब ऋषि तथा श्री १०८ 
स्वामी दयानंद सरस्वतीजी का प्रमाण है और अन्‍्यों के लिये तक । 

अच हम अकालम्त्यु के माननेवाले तथा भोगवाद न मानने 
बाले सहाशयों से प्रार्थना करते हैँ कि निष्पक्ष होकर इस प्रकरण 
को विचास्कर तो देखें कि वास्तव में सत्य क्‍या है और असत्य 
क्या है ? यदि ये हेतु ( दलीलें ) असत्य हैं तो इनमें असत्यता 
कया है ? अथवा अकालसत्यु के होने में कोई अन्य देतु है या 
नहीं ? यदि नहीं । तो 

सार ततो ग्राह्म मपास्य फल्गु-- 

हंसैयथा दीर मिवाम्बुमध्यात्‌ ॥ 

हिंदुओं के मिश्रित ( सच और मूठ मिले हुए ) सिद्धांतों 
में से जैते दुग्व और जल में हंस 'अपनी विवेचन शक्ति से प्रथक्‌- 
प्रथक करके दूध का भ्दण और जल को त्याग देता है, इसी 
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#. जिला बह: है 


प्रकार तुम्हें भी उचित है कि सत्यासत्य मिश्रित सिद्धांतों में 
सत्य का ग्रहण और असत्य का परित्याग करो । 

हम सबको इस बात का चेलेंज देते हैं. अर्थात्‌ आहान करते 
ब्् 5 ८5 5 हक ७ ७ मं ० रे 2 के 
हैँ कि यदि किसी के निकट “अकालसृत्यु” के होने में कोइ सद्दत 
हो तो वह बतलावे | अथवा हमारी वाठों के असत्य होने में हो 
ठो भी वतलावे | यदि न होने पर भी न मानें तो खस्थिति स्वयं 
ही जाननी चाहिए | ह 

बहुत से मनुष्य ऐमे दुराग्रही होते हैं कि जो कुछ बात 
उनके मुख से निकल जावे, उसी की सिद्धि के लिये अ्यत्न करने 
लगते हैं, वे यह सोचते हैं कि यदि हम अपने मुख की वात को 
असत्य कहेँगे तो मनुष्य हमें मूल अथवा असत्यवादी बतला- 
वेंगे ; परन्तु सोचना चाहिए के यदि मनुष्य से कोई दोप 
( गज्ञती ) हो जावे तो क्या यह आवश्यक अथवा उचित दै 
कि वह सबदा उस्ती को सिद्ध करे, कया तुम जब वाल्यावस्था 
में कोई अयोग्य व्यवद्यार करते थे तो कया यह उचित है कि 
सवदा वही व्यवद्वार किया जापे ? बस जैते यह अनुचित है 
वेत्रे ही वह भी । क्योंकि अज्ञ को भी शाल्रकारों ने बालक माना 
है, जैसे कि लिखा भी है :--- 

अज्ञो भत्रति वे बाल! ॥ मनु० 

अज्ञानी बालक होता है, प्रयोजन यह है कि मनुष्य को 
सवया निर्भान्त न होने से यदि कोई दोप वह कर भी दे तो 
उसको किसी प्रयोजन से मानते रहना अथवा सिद्ध करना मनुष्य 
स्वभाव से वहि: है। 

अकालमृत्यु के न होने और भोगवाद्‌ की सिद्धि में 
निदर्शन मात्र प्रमाण दिखलावे, आशा है कि यह विचारशील जनों 
की सनन्‍्दोपजनक होगा ; क्योंकि हमारे अथ के विरुद्ध न्या० दृ० 
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आदि के वात्स्थायन मुनि आदि किसी साध्यकार ने नहीं किये, 
जिन्हें आप देख रहे हैँ अब हमारे सिद्धान्त में जो दोप अतीत 
होत हैं, उन सब का उत्तर देते हैं, पाठक दत्त चित्त होकर विचारें ! 
उनमें से प्रथम । 


आयु की बृद्धि ओर पक्ष का विचार 


इसका अमिप्राय यह है कि अकालप्ृत्यु मानने वाले 
प्रतिवादी अकालमृत्यु न सानने वालों के प्रांत यद्द दोप देते हैं 
कि यदि तुम्हारा यह सिद्धान्त हैं किन आयु घटती ओर न दी 
बढ़ती हु तो शाल्ों में लिखा हुआ यह सिद्धान्त आयु घटती * 
ओर बढ़ती है | केसे ठीक सिद्ध होगा, क्योंकि यदि तुम घटना 
बढ़ना मानोंगे तो तुम्हें अकालमृत्यु भी माननी पड़ेगी यदि न 
मानोंगे तो इसका क्या उत्तर दोगे ? 

पाठकों को अवगत हो कि यह विचार पहिले भी आया है, 
इससे हम उससे अधिक कुछ नहीं लिखेंग ; क्योंकि वह इस 
विपय में पर्याप्त है, हां प्रकरण यहां का उपयोगी है, इसलिये 


की 8 ७ 


हम प्रसड़्वबस उसे लिखे | 
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प्यारे मित्रो | हमारे प्राचीन ऋषि भुनि जिसे आचाये कहते 
थे, पाश्चात्य देशों में जिसे पेग्रम्बर कहते थे और यूरोपीय लोग 
जिसे रिक्रामर कहते हैं, यह बह लोग हैं, जो अपने स्वार्थ स्वे- 
साधारण के हित पर न्‍्योछावर करके अपने तन और घन को 
दूसरे के तन और घन की रक्षा में लगाते हुए अपनी जीवन 
यात्रा को नेकनीयती शुद्ध भावों से पूर्ण करते हें, जिसकी भ्रशंसा 
में महात्मा भठ हरि ने कहा है:-- 

एके सत्पुरुषा) परार्थ घटकाः स्वार्थ परित्यज्यये ।। 

अर्थात्‌ मनुष्य जाति सें एक सच्चे यूरुप हैं, जो दूसरे की 
भलाई तन सने और धन से बिना स्वार्थ के करते हैं, वह अपने 
स्वार्थ का तनिक भी ध्यान नहीं करते, उनकी आत्मा अपनी प्रवल 
शक्ति से बड़े-बड़े विघ्नों को हटाता हुआ अपने उद्देश्य को प्राप्त 
हो जाता है। जैसा कि महात्मा भत्‌ हरि जी ने कहा है:--- 


“ग्राशभ्यते न खलु विष्न भय न नीचे;--- 
ग्रारम्य विध्त विहिता विस्मन्ति सध्या; । 

विध्नेः पुनः पुनरपि हन्य साना।-- 
प्रारभ्यचोत्तमजना न परित्यजन्ति ॥! 


| नी० शु० 
अर्थ:--नीच पुरुष तो बिध्नों के भय से किसी काम को 
आरम्भ ही नहीं करते, मध्यम श्रेणी के मनुष्य काम को आरम्स 
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कर देते हैं ; परन्तु जिस समय कोई विध्न आकर पड़ता है तो 
तुरन्त उस काये को छोड़ अलग हो जाते हैं और उत्तम पुरुष 
अर्थात्‌ रिफ़रामर वह है किलो विघ्नों के आने पर सी अपने 
आरम्स किये हुए उत्तम काये को नहीं छोड़ते । 

प्रिय पाठकगण ! यह रिकरामर भी दो प्रकार के होते हे। 
(१) बह जो संसार के प्रवाह के साथ बहकर संसार को कुमार 
से हटाना चाहते हैं और दूसरे वह' हैं. जो संसार के प्रवाह को 
अपनी अचल शक्ति और आत्मिक बल से वहीं रोकने पर प्रस्तुत 
होते हैं। प्रथम श्रेणी के मनुष्यों में संसारी पुरुष तनिक भी 
विरोध नहीं कश्ते और उनको कटष्ठटों का सामना भी नहीं करंना 
होता : परन्तु छवितीय श्रेणी के रिफ्रार्मरों का विरोध संसार अपनी 
आर्थिक, वेज्ञानिक, राज्यकीय एवं शारीरिक शक्ति सारांश यह 
कि हर प्रकार की शक्ति से करता है और जहाँ तक बन पड़ता 
है। संसारी मनुष्य इस अणी के महात्माओं को कष्ट देने के लिये 
कटिवद्ध हों जाते हैं। कोई अपनी वाणी से उनका नास्तिक, 
गुमराहू और मलऊन कहता है, कोई अपने घन से उनको हानि 
पहुँचाने के उपाय करते हैं, कोई अपनी विद्या को इस असत्य 
मार्म को सत्य कर दिखाने में लगाता है और दिन रात इस 
प्रकार की थुक्तियाँ सोचता है, जिससे कि उस महात्मा के सच्चे 
उद्योग से संसार पूर्ण लाभ न उठा सके, कोई अपने बल के 
घमरड में सोट, तलवार और बंदूक लेकर सामने को दौड़ता है 
* और कोई अपनी राज्यकीय शक्ति से क्वानून के बन्धन में 
कचलना चाहता है । 
प्रिय पाठकंगण ! इसी अ्रकार समस्त संसार उस अकेले के 
विशेध पर अपने सम्पूण अय्न को व्यय कर देता है; परन्तु 
बय। बात कि सारे संसार के विरोध से उस महात्मा के हृदय में 
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तनिक भी भय उत्पन्न हो, संसार के बुरे वर्टाव से उस सचे 
हिलैपी के हृदय पर तनिक भी शोक का अधिकार हो नहीं; नहीं 
जितनी प्रवल्तता से विरोध दिखाई पड़ता है उत्तना ही वह अपनी 
शक्ति के ( सुदृढ़ ) प्रभाव को देखकर अपना सफलता पर असन्न 
होता है | वह देखता है कि यावन्‌ मनुष्य सब को प्रकाश के 
इत्तना ( बहुत ही ) गमे नहीं पाते, तावत्‌ उसके प्रभाव से चचने 
का विचार भी नहीं करते | जिस समय धूप को गरमी से उनकी 
दशा विगइने लगदी है तबहीं उनकी सरोक के उपाय सोचना 
आरम्भ करते हैं--कहीं खस की टट्टी लगाते है, कहीं घर बनाते 
हैं ।' यही दशा बतमाव संसार की हो रही है कि वह अब भेरे 
सत्य उपदेश के तेज को जान गये हैं। वह जानता है कि यद्यपि 
यह भेरे विरोध पर तुल्ले हुए हैँ; परन्तु भेरी सत्यता को लोहा 
मान गये हैं। ऐमे भावों में उसका उत्साह बढ़ता जाता है और 
बह बढ़ना कम और चह भरी, ज़ोर के साथ आरम्भ करता है 
संसार उसबो हानि पहुँचाना चाहता है और उनको लाभ पहँ- 
चाने का प्रयत्न करता हे । सारांश यह कि इसी प्रकार की खिंचा- 
खिची थोड़े समग्र तक खब रहूनी है | यदि सामना करनेवाला 
राजा है तो संसार उप्तके धेग्र के सामने हार मानकर बे5ठ जाता 
है और उसके भय के सारे उसका आज्ञाकारी हो जाता है और 
यदि डाकू अथवा दास है ठो वह आन्तरिक घेय न होने के 
कारण स्वयं संसार का दासत्व स्वीकार कर लेता है । 
प्रिय पाठकगण ! यदि आप संसार के इतिहास को उठाकर 
देखें तो पहिली श्रेणी के रिंका्मेरों ( सुधारक ) का आप नाम 
भी न प्ेंगे ; परन्तु द्वितीय ओेणी के रक्रामर आपको चमकते 
हुए सूये की भाँति इतिहास रूपी प्रकाश पर दिखाई देंगे, यदि 
' ञ्राप जनसाथारण से जातें करें दो इन प्रतल्त महात्माओं के 
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सेवक आपको असंख्य ही मित्र जायेंगे | तमिक ध्यान तो 
दीजिये, जिस समय महात्मा बुद्द ने संसार के सुधार के लिये 
कमर कसी थी, उसे समय ससार में वाम सार्ग का जोर था। 
भरितवर्ष में वामगार्गी लोग यज्ञों के नाम से पशु हिंसा करते थे 
ओर अन्य देशों में भी सोख्तनी कुष्चानी प्रचज्ञित थी। महात्मा 
बुद्ध ने इन सत्र के विरोध पर अपनी कटे ( कमर ) कसी और 
चाहा कि अपनी प्रवज्ञ शक्ति से इस पाप नदी का अवह रोक 
देवें | परंउु महात्मा राजा थे। इस ज्ञिये संसार का बड़ा भारी बंधन 
उनके गले में पड़ा हुआ था। जिस समय बह संघार को गिगना' 
चाहते थे, संसार उस कड़ी को पकड़कर मटका दे देता था और 


घ 


का 


महात्मा! बुद्ध सकता को प्राप्त नहीं होते थे । अन्त में उन्होंने न. 


सोचा फि यावत्‌ सें इस वन्‍्धन को तोइकर गले से न निकाल 
दूंगा में कमी इसका साम्तता नहीं कर सहूंगा । उन्होंने कट से राज्य 
को छोड़ दिया, संसार के विरोध पर कंटि ( कमर ) कसी और 
अन्त में वे फजीभूत हुए, २० सौ वे से महात्मा बुद्धदेच अपने 
शज्य सें विद्यमान नहों हैँ; परन्तु फिर भो १-३ संपार उनका 
दास है, यदि महात्मा बुद्धदेव राज्य के बन्धन को गल्ले में रहते 
हुए यावत्‌ जीवन प्रगनन्ञ करते तो भी इतना प्रमुत्व न मप्त होता 


ऊ 


पर इस प्रकार का तो कद्मापि न होता कि उनके पीछे सो वंना . 


भू ७. 
रहता, परन्तु बौद्ध धम्मे का उसके २४५ सौ वर्ष पीछे भो संसार 
में दिखाई देना और संसार के सम्पूर्ण वर्तमान राजाओं से 
अधिक प्रजा का -होना केवल राज्य के वन्‍्धन को ठोड़ फेंकने 


का ही फल है। गा 
प्रिय पाठकंगण ! जिस समय महात्मा दुद्ध के जानरानि 
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करने का विचार उत्पन्न हुआ तो उन्होंने सम्पूण संसार के विरोध : . 
पर कमर वांधी, शंकर के समय से समस्त राजा बौद्ध थे; सेठ, ' 
साहकार बौद्ध थे, सारंश यह कि समस्त संसार महात्मा शंकरा- “ 
चाय के अतिकूल था, परन्तु यह अपनी इन्द्रियों का राजा संसार: ; 
को तुच्छु जान कर और उनके सासानों का तनिक भी विचार ',' 
'न करके दौद्ध धम्स के दबाने के लिये कटि बद्ध होगये, बड़े २: 
शाखाथ हुए लोगों ने उनके विरोध पर कमर कसी ; परन्तु अस्त 
में सफलता ही को प्राप्त हुए समस्त भारत से चौद्ध धम्म,को' : 
निकाल दिया, यदि शंकराचाये ३२ वर्ष की वय में न मर जाते. ' 
तो कदाचित समस्त संसार सें बौद्ध धर्म का नाम न, रहता और . * 
नाहीं और कोई सत जो चौद्ध मत से उत्पन्न हुए थे बरन्‌ .. 
समस्त संसार में एक वेदिक घमम ही प्रकाश करता और सम्पूर - . 
संसार इस सच्चे सूय के प्रकाश से अविद्या और अम्राद के  .. 
अन्धकार से बच कर अपने लक्ष्य पर पहुँचने का प्रत्रन्ध करते * 
ओर यह बुराइयाँ अर्थात्‌ मुकदमेवाजी, भूठ बोलना, फरेव, -दसा- * .' 
चाज़ी जो आज संसार में दिखाई पड़ती हैं, तनिक भीः ने ,- 
दीखती । ा 
प्रिय पाठकगण ! जिस समय महात्मा मसीह ने “मजूसीयों: .- 
की रीतियों को मनुष्य जाति के लिये हानिकारक- जानकर,” 
उनके निवारण करने का प्रयत्न किया, तब स्री सारे. रूंस के , 
सनुष्य उसके विरुद्ध होगये, महात्मा मसीह नें जिसने बौद्ध 
धर्मानुयाइयों से शिक्षा श्राप्त की थी, जिसने, चुद्ध “के इतिहास" 
और वृत्तान्त को भी सुन रखा था, उनके विशेध पर कुछ प्यास 5: 
न दिया और काम को धूस घास से चलाये गया, थोड़े ही वर्षों ... 
के उपदेश से सहस्नों मनुष्य उसके विचार के हो गये, उस'समये “... 
सजूसी बादशाह थे, मजूसी घनवान थे और मसजूसी ही मल्ल, . 
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थे, परन्तु मसीह रिफ्रामर था, वह संसार के दास थे और यह 
संसार का विरोधी, यद्यपि मसीह इस मम में अपने एक शिष्य 
की बेइसानी एवं विश्वासघात से मारा गया ; परन्तु उसको स॒त्यु 
ले भी सजूसियों के सिद्धान्त और रीति भाँति को नष्ट कर दिया। 
आज आधा संसार इसके अनुयाइयों के अधिकार में है, यदि 
मसीह यावत्‌ जीवन संसार के बन्धन में रहकर प्रयत्न करता 
तो कभी भी इस मान को नहीं आप्त कर सकता था और इतमे 
भनुष्यों के हृदय पर १६ सो बप से यहाँ न होते हुए भी अपना 
प्रभाव वनाये रखता । 


प्रिय पाठक्रगश |! हजरत मुहम्मद साहेव ने अरब स्थान के 
जंगली देशों में मूर्ति पूजा के जोर शोर (ग्रवल ) तथा रक्त की 
नदी को बहता हुआ देखकर उसके रोकने का प्रयत्न किया, 
मुहम्मद साहेव के विरोधी उस समय संसार के मनुष्य थे, ( यहां 
तक कि ) उसके अपने परिजन कुरेश भी उसको हानि पहुँचाने 
पर तुले हुए थे और अन्य सव जातियाँ भी अश्वस्थान की इस 
के प्रतिकूल होगई ( परन्तु इसने क्या किया १ ) आरस्म में तो 
इस महापुरुप ने संसार के विशेष पर ध्यान नदिया जिसके 
कास्ण कि संसार के एक बड़े मान पर इसने अधिकार जम्मा 
लिया परन्तु यह मूख तथा थेये से शुन्य था अतः अन्त रमें 
संसार के दासत्व में फँस गया; शहवत्‌ परत्ती ( कामासक्ता ) 
तथा क्रोध ने उसको अपने सिद्धान्तों से गिएा दिया और वह एक 
धार्मिक शक्ति के बदले जिसका उद्देश्य कि संसार में शान्ति 
स्थापित करना है पोलीटिकेल ( राष्ट्रीय ) भाव जिसका प्रभाव 
कि. संसार की शान्ति के लिये हानि कारक सिद्ध हो चुका है 
फैलाने लगा और उसने जहाद की ऐसी बुरी शिक्षा [ खूंखार 
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वालीम ] अरब तथा अऊंगानिस्तान के जंगलियों को दी कि 
जिसने संसार को लाभ के चदले बहुत हानि पहुँचाई | डा 

प्रिय पाठकगण ! क्‍या कारण कि चुद्ध, शंझुराचाय और 
ससीह अपने सिद्धान्तों से पतित नहीं हुए परन्पु हजरत मुहम्मद 
साहेव हागये ? इसका वड़ा भारी कारण जदा तक सो वा गया 
है यह है किवयुद्ध ने राज्य के बन्‍्चन को गले से उतार दिया 
ख्री आदि को छोड़ दिया था, शंकराचाय को तो यह रोग छू तक 
नहीं गया था और मसीह तो इस रोग से पृणंवया बच। रहा, 
इसी लिये यह तीनों महात्मा सफत हुए। और मुहृस्मद साहेग्र 
ने खदीमा आदि से विवाह करके संसार बन्धन अपने गज्ञे लिया 
था, अतः जिस समय संसार के विरुद्ध वह कुछ करना चाहते थे 
उस ससय संसार एक ऐसा मटका देता था कि उसकी अपनी 
सारी सुधि भूल जाती थी। दूसरे मुहम्मद साहब के स्वभव में 
क्रोध का वेग अरब स्थान सें जन्म हीने एवं बुद्धि दीनता के 
कारण इतना था कि जिस समय वह कुरेशों द्वारा दखो किये गये 
निज अपमान स्मण्ण करते थे, तुरन्त ही बदले का विचार प्रबल 
हो जाता था और खुदा के भरोत्रे तथा वास्तविक्र विचार से दूर 
जा पड़ते थे । 

ग्रिय पाठक गए ! वतंमरान समय में जब स्वामी दृप्रानन्र 
देखा कि समष्त मनुष्य जीवन के उर्देश से अनभिक्ष होकर कष्ट 
उठा रहे हैं तथा संसार के धार्मिक उपरदेशक स्वार्थ वश मनुष्यों 
को वहका कर आपस में लड़ा रहे हैं और सत्य से सत्र अन/भज्ञ 
दीकर केबल पक्तपात एवं हठ घधर्मी से एक दूसरे को बुरा कहने 
की वान पकड़ गये हैं, पत्येक मनुष्य अपने घमण्ड में अपने 
असत्य बिचारों को समझ रहा है तथा दूसरों के सत्य विचारों 
को भी झूठा बनाने का अयल कर रहा है; एक ओर लालच देकर 
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मनुष्यों को अपने धर्म से पतित किया जाता है, दूसरी ओर 
भय और तलवार दिखाकर अविद्या का राज्य जमाया जाता है, 
तीसरी ओर भ्ूठी शिक्षा द्वारा मनुष्यों को भ्रमात्मफ करके 
नास्तिक बनाया जाता है और चौथी ओर कानून को पेचदार 
तकरीरों द्वारा मुकदईमाबाजी तथा फूट का जोर बढ़ाया जाता है-- 
सारांश यह कि हर ओर संसार के.दासत्व की अनल्ञता बढ़ रही 
है, भाई-भाई के लाश करने को पस्तुत है, ऐफ्य का नामोनिशान 
नहीं, धर्म-धर्म कहने को तो बहुत हैं ; परन्तु करने का फिसी को 
, ध्यात भी नहीं। ऐसी दशा सें तव॑ उप्त महात्मा ने सुधार पर कमर 
कसी, विरोध आरस्स हुआ | एक ओर समस्त संसार के वीस 
करोड़ मुसल्मान--अमीर, नवाब और बड़े-बड़े पराक्रमी पहलवान-- 
दूसरी ओर हसाई जिनकी वादशाहत पश्चिम से पूर्व तक फेल 
रही थी, तीसरी ओर सारे हिन्दू २४ करोड़ की संख्या में थे, 
बड़े-बड़े राजा, महाराजा, सेठ साहुकार, परिडत, सनन्‍्यासी और 
गुसाईं, मुकाबले पर थे। सबका विरोधी वह इश्वर का भक्त था ।" 
किसी से संधि न थी। सब विरोध पर कटिवद्ध थे। बढ़े-बड़े 
शास्त्रार्थ हुण, प्रतिपक्षियों ने खूब जोर लगाया और जब विद्या 
के बल से काम न चला तो ईंट और पत्थर वससाये। हुआ 
क्‍या ? महात्मा तनिक भी नहीं घबड़ाया। वरन्‌ जितना विरोध 

बढ़ता गया; उनकी अपनी सफलता को आशा बढ़ती दिखाई दी 

पहिले मौखिक उपदेश तथा शास्त्राथ किये फिर पाठशालायें 

खोलीं तत्पश्चात्‌ समाज वनाना वेद भाष्य करना एवं अपने 

सिद्धान्तों के प्रचाराथ पुस्तक रवनी आरस्म की । परिणाम क्या 

हुआ, संसार के सामने रवासी दृयानन्द अकेला सन्‍्यासी जिसके 

पास एक लंगोदी के अतिरिक्त कोई और वस्तु न थी, सफज्ञता 


को आप्त हुआ | 
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प्रिय पाठकगण ! वहुधा मनुष्य कहते हैँ कि बदि स्वामी 
देयानन्द ने ४० सहख अथवा १ लक्ष मनुष्य अपने विचार के 
दना लिये तो कया हो गया, ३० करोइ मनुष्य ले लेना तो 
भारतवर्ष में दी है। इस दक्शा में तीन सहन्त मनुष्य में से एक 
मनुष्य ले लेना कोई बड़ी बात नहीं है । परन्तु स्मण्ण रहे कि यदि 
पिजेता का विजय में एक मोती मिल जावे तो बहुत है, जिसमें 
यह तो एक लक्ष मनुष्य हैं, क्योंकि सम संसार के सुक्ावले 
में एक महुप्य का खड़े रहना ही असम्भव-सा है तो फिर उससे 
छीन लेना कुछ थोंडी चीरता नहीं है और यह तो बिचार कीजिये 
कि एक सनुष्य के पास ५० गाँव है और दूसरें के पास एक भी 
नहीं | अच यदि दूसरा महुष्य पहिले से लद़कर शक गाँव छीन 
ले तो आप वीर किसे कहेंगे ? और फिर लड़ाई भी एसी, जिसमें 
छल या फरेच का लेश न हो। अजी गाक्िल ( अचेत ) पाकर 
“काम कर लेना तो और बाद है; परन्तु संसार से डंके को चोट 
'मप्नान ( क्षेत्र ) में मुकाबला करना और उसको जीत कर उसका 
भाग छीनना चहुत ही असम्भव है। 
प्रिय पाठकगण ! हिन्दू परणिडितों और स्वासी दयानन्द का 
'झुक्तावला तो इतना प्रशंसनीय नहीं, क्योंकि हिन्दुओं का तो यह 
बिना मुकाबला किये ही बेदवेता ब्राह्मण तथा सन्यासी होने के 
कारण गुरू था ही परन्तु बात तो यह है कि उसकी प्रवल शक्ति 
मे वह समय दिखाया कि वह पादरी जो हमारे हिन्दुओं को 
'धार्मिक शाख्राथ तथा घममं निर्णय के लिये चेलेंज ( घोषणा ) 
करते थे और हमारे हिन्दू भाई जिनसे शास्त्राथ करते हुए 
घचड़ाते थे, आज उस ऋषि के प्रयत्न से एक उलटो ही अवस्था 
'में हो गये अर्थात्‌ अब हिन्दू और आये तो ईसाइयों को शास्तार्थ 
के लिये ललकारते हैं; परन्तु वह इससे ऐसे कतराते हैं कि जहाँ 
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कहीं मुठभेड़ हुई तो वह यह कहकर कि हमारा समय होगया 
अथवा तुम्हें शैतान अहका गया है, चल देते हे | दूसरे हमारे 
मौलवी साहब जो पहिले हिन्दुओं को थुत परस्त ( मूर्ति पूजक ) 
और स्वयं अपने को इश्वर की उपासना करने वाला सिद्ध करते 
थे और हिन्दू परिद्त सर्वदा उनके साथ शाल्यार्थ करने से 
घबड़ाया करते थे, आज माकूलियत ( उचित रीत्याउुसार ) शाला 
करने को तैयार नहीं और जत्र कभी कहीं छिड़ गया तो मौलवी 
साहेब क्रोध में आकर लड़ने लग जाते हैं । 

.... प्रिय पाठक गण | यदि आप तलिक ध्यानपूर्वक बिचारें कि 
तीस वर्ष पूर्व हिन्दुओं को मुसलमान अपने मत में मिला लेते थे 
और यही दशा इसाइयों की थी--यहाँ.तक कि कई करोड़ मलुष्य 
तो मुसलमान हो गये और कोई २४ लक्ष हिन्दू ईसाई हो गये 
परन्तु स्वामी दयानन्द के थोड़े से प्रयत्न ने यहाँ तक काया पल्नट 
दी कि अब वर्षों के कीढ़े हिन्दू -इलाई और मुसलमानी मतों को 
छोड़ कर अपने सत्य सनातन धर्म की ओर चले आ रहे हैं। आप 
चकित होंगे कि उलटी गंगा कैसे बहने लगीं? परन्तु आपको 
स्मरण रखना चाहिये कि यद्यपि जल अपने स्वभाव से नीचे की 
ओर बह जाता है ; परन्ठु सूथ को आकर्पण शक्ति उसको आकाश 
की ओर फिर ले जाती है। इसी प्रकार यद्यपि हिन्दू अपनी विद्या 
को भूल जाने से [ स्वभावतः || इसलाम और ईसाइयत के गड्ढे 

, मेँ जा रहें थे ; परन्तु स्वामी दयानन्द जो ४८ वर्ष के ब्रेह्मनचय से 

' आदित्य पढची आप्त कर चुके थे, अपनो आकर्षण शक्ति से उन 

को इस यदहों से निकाल कर फिर ऋषियों के सत्यनाम पर जो 

आकाश से भी अचा है, ले जाने का अयले किया है । 
प्रिय पाठक गण ! जिस प्रकार सूये की किरण प्रृथ्वी पर से . 
जल खींचती हुई दिखाई नहीं पढ़ती, सिवाय गर्मियों के दिनों के 
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( ग्रीप्म ऋतु के ) हर्सी प्रकार स्वामी देयाननद करा उपदेश मी 
प्रत्यक्ष कांड काम करता नहीं दीग्य पदता ; परन्तु यदि आप चिचार- 
पृथक दृष्टिपात करें तो पत्ता लगंगा कि स्वामी दयानन्द ने बदिक 
( ईश्वरीय ) घर्म को छोड़कर समरत मनुष्यकृत संतों की, लिनमें 
वद्धि से काम लेने का कोंड फाम नहीं, जड़ से उम्बाड़ दिया 
यद्यपि मनुष्य चारों ओर नाना प्रकार की टिप्पणी रूसी पंत्रन्द 
लगाकर अपने मतों को बनाने रखना चाइते हे ; परन्तु सम्भत्र 
नहीं कि कोई दीपक सथ के सम्मुग्य काम कर सके अथवा कोड 
मनुष्य जिसके नेन्नों में किसी प्रकार का दोप ने हो, सथे के होते 
हुए दीपक जलाकर व्यथ में अपना तेल गंवावे | अतः हे प्रिय 
आ्राताओ ! यदि आप सफलता की इच्छा रखते है तो संसार 
वन्धन की तोड़कर फेंक दे और सऊचे हृदय से प्रयत्न में लग 
लाबें, फिर देखिए कितनी शी्र सफलता आप होनी-हिन- 
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